स्वाधीनता । 


कम कही लय वकक अर पह 
प्रासिडः तत्त्ववेत्ता जान स्टुअट मिल के “लिबर्टी” 
नामक है 
ग्रन्थ का अनुवाद । 
. महावीरप्रसाद हिवेदी कृत । 
क्‍ 5 
हग्ागत पफ्शाहाब्रांणा ० ० शाात्रा। धातड 
[छाए 
ः छरए ् 


4 प्त4& एा३8& 4 83॥)4 ॥)0एए77, 
द ० रन लक आपक3७ ६ शानलल_>---- ह 
हिन्दी-ग्रन्थपाला का पदला पृष्प। 





[कण है 


हिन्दी-प्रंथ-प्रकाशक मण्डल, नागपर, द्वःरा प्रकाशित । 
देशसेबक प्रेस, नागपुर, में मुद्रित । 
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. मूस्य २) 


समपंण । 
अल 
प्रांतुभाषा के परम प्रमी, 
.. श्रीनगर पुचिया, के अधिपति, 
“ साहित्य-सरोज ””, “काविकुलचर्द्र!', 
कुमार श,.+मजानन्दर्सिह बहादुर के 


ञ्छ 
है 


. कर-कमऊ। में 
प्र/लद्ध अंधकार जॉन स्टुअठे मिल की 
'लिवर्टी' नामक पुस्तक का 


यह दिन्‍्दी-अडुबद सादर समारपत हुआ । 


 अनुवादक । 


स्वाधीनता । 


स्वातंत्य-तुल्य अतिही अनमोल रल्न 
देखा न और बहु बार किया प्रयज । 
स्व तंत्रय में नःकर्ब.च विशेषता है; 


न. रब भी सुखद्‌ जो परतंत्रता हैं ॥ 
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 झुभे 


 संशोधन-पत्र । 


अशुद्ध 


यह 


ससभ भे॑ 


ना।स्तक होकर 

इस दरह सत्पुरुष के 
विशाधिय 
इसका कारण 
नियम न किया जाथ _ 
कामनाओं | 
मनाथगे 


' भुभसे 


विशेषत 


रह सकता 

बच सकता 

ता 

जा-सकत है 

के दोनों प्रकार 
पांचावां अध्याय . 
हुकूम । 

का कँ.गलों 


एक उन्नति 








मतों के 

“यह' शब्द अधिक छुप॑गयाहैं 
समभ में 

नास्तिक न होकर 

इस तरह के सत्पुरुष 
विरोधियों 

इस कारण 

नियमन न किया जाय 
कामनःओं। के 


ह मनोदे हु 


मुभसे 

विशेषता 

मुझे 

निकले... 

रह सकतीं 

बच सकती 

तो 

जा सकता है 
को दोनों प्रकार 
पांचवां अध्याय 


हुकूस ++ 
को केंगलों 
'थथेष्ट उन्नति की 








न्दी-अन्थमाला का यह पहला फूल हिन्दी के प्रेमियों के सादर 





६४७४३४०२/ ४ ० 
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४ 

| 
हि *ससपेण किया जाता है। यह बात ध्यान में रखने योग्य है कि इस, 
(७॥23)% (५) 
६ रे 


परिडत महावीरप्रसाद द्विवेदी जी के परिश्रम का फल है। जब रासिक पाठकगण 
इस फूल को मलीभांति सूंघेंगे तब वे जानेंगे कि इसमें थी वही अग्रतिम 
सुगंधि भरी है जो अश्रजी की “ लिबर्टी / में है। यथाथ में स्वाधीनता ही 
राष्टीय उन्नति का मुख्य आधार है| यही सोचकर यह अथ सबस पहिले 
प्रकाशित किया गया है । 


हम देखते है कि, इस समय, हमारे देश सें शिक्षा के प्रचार के 
विषय में खूब आन्दोलन हो रहा है ओर लोगों में मातभाषा की पुस्तकें 
पढ़ने की इच्छा जागृत होती जाती हू। छुछ दूरदर्शी लेगों की यह स- 
म्प्रति है कि, मविष्य में, हिन्दुष्थानियों को हिन्दुष्थानियों ही की भाषा 
में शिक्षा दी ज|बे | जब यह दिन अल्वेगा तब सचझुच हिन्दुश्य।नियों का 
भाग्य खुल जायगा । तब तक इस बतत का यज्ञ हंना ऋषटेण कि 
भषाओं के प्रन्थों का भाण्डार किस तरह बढ़ाया ज:थद। मर.ढ6., वेंगला, 
गुजरती हादि आयाजओं में खूब भंथवर्नि एी जा रही हे; पर जिस 
हैंदी को राष्ट्रआपर बनने का ऊल्षेमान रू उसके सानदेशले इस रापा 


व हर 
द५।। 


ल् 
्ः 

<#५ 

हम 


की प्रथवृद्धि के लिए कुछ यज्ञ दृश्य नहीं देख पड़ते | हम सममते हे के 

से जल पदढ़्नेबाली की संख्या बहती जायगी और जऊैप जैसे उगवी राचि 
उपयोगी पुस्तकें पढ़ने की ओर अधिक होती जायगी दसे वैसे ऋऋछे लेखदों 
की संख्या भी बढ़ती जायगी। यही सोचकर, इस मंडली ने हिन्दी भ.ष; में 
ऐसे अंथ प्रकाशित करने का निश्चय किया है जिनसे पढनेवालों के मन 
में राष्ट्रीज्नत के विचार जागत हों। पहले पहल उन भाषाओं के अच्छे अच्छे 
न्‍न्‍्थों के अनुवाद प्रकाशित किये जायेंगे जो इस समय उन्नत 


. बे 


दशा में हैं। इसके बाद अन्य मंथों के भावों के आधार पर कुछ स्वतंत्र 
अंथ अकाशित होंगे। आशा है कुछ समय बाद ऐसे भी विद्वान्‌ ओर विचा« 
रशील लेखक उत्पन्न होंगे जो, अन्य भाषाओं के अंथों का अवलम्ब न 
करके, स्वयं अपनी प्रतिभा से खतंत्र भंथ निर्माण करके, इस मण्डली की और 
स्वीज्ञ सुंदरी हिन्दी की शोभा बढ़ावेंगे। हम यह भी आशा करते हैं कि हिन्दी 
के सौभाग्य का वह दिन शीघ्र आनेवाला हैं जब राष्ट्र!य विचारों की जागृति- 
करने और राष्ट्रीय विद्यालयें। में राष्ट्र!य शिक्षा देने के लिये हिन्दी की 
अच्छी अच्छी पुप्तकों की बहुत आवश्यकता होगी । यदि, उस समय, इस 
भरडली द्वारा अरकाशित एक भी पुस्तक राष्ट्र-सेवा के योग्य समभी जाय तो 
हंम सममेंगे कि हमारा उद्देश सफल होगया । 


हिन्दी-प्न्थ-प्रकाशक 
मण्डली का दफ्तर, माधवरातव सो, बी० ए० 
नागपुर २५-४००७। ) क्‍ 


है ५ 
भूमिका । 
विन 

इंग्लैंड में जान स्टुअटे मिल नामक एक तत्त्ववेत्ता होगया हैं ! 
उसे मरे अभी सिर्फ ३१ वर्ष हुए | उसने कई अच्छी अच्छी पुस्तकें लिखी 
हैं। उनमें से एक का नाम 'लिबर्टी (,9ल०+३) है। यह पुस्तक उसी 
'लिबर्टी' का अनुबाद है। 

मिल का जन्म २० मई १८०६ को लन्दन में हुआ । इसका 
पिता, जेम्स मिल, भी अपने समय में एक प्राश्तद्ध तत्त्ववत्ता था । जिस 
समय जान स्ठुअट मिल की उम्र कोई १३ वर्ष का थे। उस समय उसक 
बाप को ईस्ट इंडिया कम्पनी के दफ्तर भें एक जगह भर्ती | वहा उस 
इस देश की अनेक बातें मालूम हुई और सकड़ीं तरह के काशगज-पत्र 
ओर ग्रन्थ देखने को सिले | उनके आधार पर उसन भारतवंष का एक 
बहुत अच्छा इतिहास लिखा । यह इतिहास देखने लायक़ हैं । 

मिलन के पिता ने मिल को किसी स्कूल या कालेज में पढ़ने नहीं 
भेजा | उसने ख़ुद उसे पढ़ाना शुरू किया । जबतक उससे पढ़ाने की 
जरूरत समझी तबतक वह उसे बराबर पढ़ाता रहा | तीन वर्ष की उम्र 
मे मिल ने श्रीक भाषा की व्शमाला सीखी | आठ वर्ष का उम्र भ उसन 
इस भाषा में थोड़ा सा अभ्यास भी करलिया; वहुत से गद्य-प्रन्थः उसने 
पढ़ डाले | आठवें बषे मिल ने लेटिन सीखना शुरू किया । कुछ दिन बाद 
अज्भुगशित, बीजगणित ओर रंखागशित भी वह सीखने लगा । बारह 
वर्ष की उम्र में मिल को श्रीक ओर लेटिन का अच्छा ज्ञान होंगया । 
वह प्रेटो ओर अरिस्टाटल के गहन ग्रन्थ अच्छी तरह समभने लगा | 
दिल बहलाने के लिए वह इतिहास ओर काव्य भी पढ़ता था ओर 
कभी कभी काबिता भी लिखता था। पोप का किया हुआ “इलियड का 
भाषान्तर उसे बहुत पसन्द आया | उस देखकर वह छोटी छोटी कविता 
लिखने लगा । इससे मिल को शब्दों का यथास्थान रखना आगया | 
पद्य-रचना के विषय में मिल के पिता ने पुत्र की पग्रतिकूलता नहीं की। 


(३ 5 के 


यह काम उसकी अनुमति से सित्ल ने किया । 


मिल को अपनी हमजोली के लड़कों के साथ खेलना कूदना कभी 
नसीब नहीं हुआ । उसने अपना अत्मचरित अपने हाथ स लिखा है। उसमें 
एक जगह पर वह लिखता हे कि उसने एक दिन भी “क्रिकेट ' नहीं खला | 
लड़कपन में यद्यपि बह बहुत मांटा, ताज़ा ओर सशक्त नहीं था; तथापि 
वह इतना दुबला ओर अशक्त भी नहीं था कि उसके लिखने पढ़ने में 
बाधा आती । जब वह तेरह वर्ष का हुआ तब उसके बाप ने उसे विशेष 
गम्भीर विषयों की शिक्षा देना आरम्भ किया | ग्रीक, लेटिन ओर 
अगरेज़ी भाषा में तस्वविद्या ओर तकशास्त्र पर अनेक पुस्तकें उसने 
पढ़॒ डाली । उसका वाप राज़ बाहर घूमन जाया करता था। अपने 
साथ वह मित्र का भी रखता था | राह में वह उससे अनेक प्रश्न करता 
जाता था। जा कुछ वह पढ़ता था उसमें बह उसकी रोज़ परीक्षा 
लता था। जो चीज़ बाप पढ़ाता था उसका उपयोग भी वह पुत्र को 
वतला देता था । उसका यह मत था कि जिस चीज़ का उपयोग मालूम 
नहीं उसका पढ़ना ही व्यथ है | तकेशास्त्र अथोत्त न्‍्याय, ओर तस्वविद्या 
अथात दशनशास्त्र, में सिल्न थोड़े ही दिनों भें प्रवीण होगया। किसी 
ग्न्थकार के सत या ग्रसाण को क़वूल करने के पहले उसकी जांच करना 
मिल का बहुत अच्छी तरह से आगया । दूसरों की प्रसाणशुखला में. वह 
वर्ड योग्यता से दोष द्ेढ़ निकालने ल्गा। यह बात सिर्क्क अच्छे 
नेय्यायिक ओर दाशंनिक पंडितों ही में पाई जाती है | क्‍योंकि प्रतिपक्षी 
की इमारत को अपनी प्रबल दलीलों स ढहाकर उसपर अपनी नई इमारत 
खड़ा करता सब का कास नहीं है । खण्डन-सण्डन की यह विलक्षश 
रीति मिल को लड़कपन हो में सिद्ध हो गईं | इसका फल भी बहुत अच्छा 
हुआ | यदि थोर्ड। उम्र में ही उसकी तकशाक्ति इतनी प्रबल न हो जाती 


हक 


#१ 


तो वह वयस्क होन पर इतने अच्छे प्रन्थ न लिख सकता | मिल के घर 
उसके पिता से मिलने अनेक विद्वान आया करते थे | उनमें परस्पर 
अनेक विषयें। पर वाद-विवाद हुआ करता था | उनके कोटिक्रम को मिल 
ध्यानपूवक सुनता था । इससे भी डसे बहुत फ्रायदा हुआ । उसकी बुद्धि 
बहुत जल्द विकसित हो उठी और वढ़े बड़े गहन विषयों को बह समभ 
लेने लगा | 


[8 


बाप की सिफारिश से मिल ने श्ेठों के भ्रन्थ बहुत विचारपूवक पढ़े । 
इतिहास, शजनीति और अवैशाहझ् का सी उसने अध्ययन किया । चोदह 
पन्‍्द्रह वर्ष की उम्र में उसका गृह-शिक्षण समाप्त हुआ | तब वह देश-पय्यटन 
के लिए निकला । ऋ्ांस की राजघधानी पेरिस में वह कई महीने रहा । 
यात्रा में उसे बहुत कुछ वजदबा हुआ | कुछ दिन बाद, धूम घाम कर, 
वह लन्दव लौट आया | तब से उसकी यथानियम शिक्षा की समाप्ति 
हुई | जितनी थोड़ी उद्र में मिल ने तर्क और अधथेशाख्थव आदि कठिन 
विययों का ज्ञान प्राप्त कर लिया उतनी थोड़ी उम्र में ओर छोगों के लिए 
इस बात का होना प्राय: असम्भव सममा जाता है । 

. १७ वर्ष की उच्न में मिल ने इंडिया हाउस नामक दफ्तर में प्रवेश 
किया । वहां उसकी क्रम क्रम ले उन्नति होती गई | अन्त में वह णंगज़ा- 
मिनर के दफ्तर का सबसे बड़ा अधिकारी हो गया । पर श्थ्५८ इंसबी में 
जब इंइट इंडिया कम्पत्ती हूटी तब यह दफ्तर भी दूट गया। इसलिए मिल को 

करी से अलग होना पड़ा। कोई २४ वर्ष तक उसने नोकरी की । नोकरी 
हालत में उसने अनेक उत्तमोत्तम श्रन्थ लिखे । उसका मत था कि 


83, 2?% बी 
2. 


! लोग केवल पुस्तक-रचना करने ओर समाचारपत्रों में छपने के लिए लेख 
भेजने पर ही अपनी जीविका चलाते है उनके लेख अच्छे नहीं होते; क्योंकि 
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वे जल्दी में लिख जाते हैं। पर जो लोग जीविका का कोई ओर द्वारा 
निकाल कर पुस्तक-रचना करते हैं वे सावकाश ओर विचार-पूर्वक लिखते 
हैं। इससे उनकी विचारपरम्परा अधिक मसनोश्राह्म होती है ओर उनके 
प्रन्‍्थों का अधिक आदर भी होता है । 

१८६५ से श्टदूट तक सिल पारलियामेंट का मेम्बर रहा | 
यद्यपि वह अच्छा वक्ता न था, तथापि जिस विषय पर वह बोलता था, सप्र- 
माण बोलता था | उसकी दलीलें बहुत मज़बूत होती थीं । ग्लेडस्टन साहब ने 
उसकी बहुत प्रशंसा की है | एकही बार मिल का बअवेश पारलियामेंट में 
हुआ। कई का रणा से लोगों ने उसे दुबारा नहीं चुना । उन कारणों में सब से 
प्रबल्त कारण यह था कि पारलियासेंट में, हिंदुस्तान के हितचिन्तक जाडला 
साहब के प्रवेश-सम्बन्धी चुनाव में, मिल ने उनकी मदद की थी। ऐसे घोर 
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नास्तिक की मदद | यह बात लोगों को बरदाश्त न हुई । सास उन्होंने 
दबारा मिल को पारलियामेंट में नहीं भेजा | यहूं॑ सुनकर कइ जगह से 
मिल को निमन्त्रण आया कि तुम हमारा तरक् से पारलियामेंट को 
उस्मेदवारी करो | परन्तु ऐसे कगड़े का काम मिल का पसन्द ने आया। 
इससे उसने उस्सेदवार होने से इनकार कर दिया | तत्र स उसन उकानत- 
वास करने ओर लिखने पढ़ने में अपना बाक़ी उम्र बितान का 
निश्चय किया | वह अविगनान नामक गांव में जाकर रहने लगा । १८७३ 
में वहीं उसकी झृत्यु हुईं। उसका घर पुस्तकों आओर अख़बारों से भरा 
रहता था| साल में सिरे कुछ दिन के लिए वह अविगनान से लन्दन 
आता था | 


जिस सशद मिल की उम्र २५ वर्ष की भी उस समय टंखर नामक 
एक आदमी की स्लरी से उसकी जान पहचान हुईं। धीरे घीर दाना स 
परस्पर स्नेह हो गया | उसकी क्रम क्रम से वृद्धि होती गई । इस कारण 
लोग मिल को भला बुरा भी कहने लग । उसके पिता को भी यह बात 
पसन्द न आई | परन्तु प्रेम-प्रवाह में शिक्षा, दीज्ञा ओर उपदेश कहीं 
ठहर सकते हैं ? २० वर्ष तक यह स्नेह-सम्बन्ध अथवा सिन्रभाव अख- 
रिडत रहा | इतने में टेलर साहब की मृत्यु हो गई | यह्‌ अवसर अच्छा 
हाथ आया देख ये दोनों प्रेमी विवाह-बन्धन में बँध गये । परन्तु, सिफ्र 
सात व्षे तक मिलन साहब को इस स्त्री के साथ का सुख मिला । इसके 
बाद उसका शरीर छूट गया। इस वियोग का मिल को बेहद रंज 
हुआ | अविगनान ही में मिल ने उसे दक़न किया ओर जो बातें उस 
अधिक पसन्द थीं उन्हीं के करने में उसने अपनी बची हुई उम्र का 
बहुतसा भाग बिताया | मिल के साथ विवाह होने के पहिलेही इस स्थ्री 
के एक कन्या थी | मां के मरने पर उससे मिल की बहुत सेवा-शुश्रपा 
की | उसने मिल को गृह-सम्बन्धी कोई तकलीफ नहीं होने दी । द 

मिल ने अनेक ग्रन्थ लिखे हैं । वह अकसर प्रसिद्ध प्रसिद्ध अखबारों 


कारक. कक. ८ 


और आप शी हि आय ] 
आर सासिक पुस्तकों में लेख भी दिया करता था। छोटी छोटी पुस्तकें 
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तो उसने कई लिखी हैं । पर उसके जिन प्रन्थों की बहुत अधिक 
महिमा हे वे ये हैं:-- 
(१) अथ्थंशासत्र के अनिश्चित प्रश्नों पर निबन्ध (88858 ०0 णा- 


82960 0ए७छांणाह वी 7िणीएंला। ॥८0०70०४ ) 
(२) तकंशाख-पद्धति (#ए४ॉंशा) 0 4,0270 ) 
९ रे लत ह न ५ ्‌ 
(३) अथशाश्न (?ताएलो प्रिट्जाणाए ) 
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(9) स्वाघीनता.. (कफ ) क्‍ 

(५) पारलियामेंट के सुधार-सम्बन्धी विचार ([फण०पशाए ० 
जि्रपीक्षाओशा) काश 8 पा) 

(६) प्रतिनिधि सत्तात्मक् राज्यव्यवस्था. ( पि0ए/%शा्षाए७ 
((0ए९70076 ) 

(७) झ्लियों की पराधीनता (>प)]6८४0०ा ०0 ैं ०0९) 

(८) हेमिल्टन के तत्त्वशाखत्र की परीक्षा (. िसायाकधाणा . छत 
व तयाय0॥ 5 42॥[08000 9) 

(६) उपयोगितवातस्व ( [दातवावणाहशात ) 


प्रकृति ! 'ए्घता७ और * घममे की उपयोगिता '.. (पत्ता ० 
पिलाए0) ) इन दो विषयों पर भी मिलने निबन्ध सलिखे; पर वे उसकी 
सत्यु के बाद प्रकाशित हुए | मिल के पिता ने भिन्न को किछी विशेष 
 अकार की धम्म-शिक्षा नहीं दी थी; क्‍योंकि उसका विश्वास किसी धम्मे पर 
न था | पर उसने सब धर्म्मा ओर धार्मिक सम्प्रदायों के तत्व मित्र को 
अजुछी तरह समम्ता दिये थे। लड़कपन में इस तरह का सस्कार होने के 
कारण मिल के धाम्मिक विचार अनोखे हो गये थे | उनको उसने “ धम्मे की 
उपयोगिता ? में बड़ी ही योग्यता से प्रकट किया है | उसकी स्त्री विदुषी 
थे। । तत्त्व-विद्या में बह भी खूब प्रवीण थी । पुस्तक-स्वना में भी उस 
अच्छा अध्यास था। 'स्वाधीनता! ओर “ब्लियों की पराधीनता' को 
मिलन ने उसीकी सहायता से लिखा हैं । ओर भी कई पुस्तकों के लिखने 
में उसने मिल की सहायता की थी । अपने आत्मचरितममें मिल ने उसकी 


श् ९. के 


बडी प्रशसा करी ह्ले | 'स्वाघीनता' क्‍ को उसने द अपनी स्त्राह्यम का 
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समपंण किया है। उसका समपण विलक्षण है। उसमे उसने 
अपनी ञ्त्री की प्रशंता की पराकाष्ठा करदी हैँ । मिल बड़ा उदार पुरुष था । 
सथ्य के खोज॑न में वह सदेव तत्पर रहता था [जिस बात स आधक 
आदमियों का हित हो उसीको वह सबसे आधेक सुखदायक समझता था। 
इस सिद्धांव को उसने अपने “डउपयागेतातत्व मं बहुत अच्छा तरह स 
प्रमाणित किया है | नई ओर पुरानी चाल की जप भी परवा न कर के 
जिसे वह आधिक सयुक्तिक समझता था उसीकों वह मानता था। वह 
सुधारक था; परन्तु उच्छेखल ओर अविवेकी न था। उसने अनेक 
विषयों पर अन्थ लिख । जो लोग बिना सममे-बूके पुरानी बातों को 
वेदवाक्य झानते थे उनके अनुचित विश्वार्सो को उसने विचलित कर दिया; 
उनकी सदसह्विचार-शाक्ति को उसने जागृत कर दिया; उनकी विवेचन(- 
रूपी तलवार पर जो मोर्चा लग गया था उसे उसने जड़ से 
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उड़ा दिया | 

मिल के ग्रन्थों भे॑ स्वाबीनता, उपयोगितातत्व, न्यायशा्र 
ओऔर ख्वियों की पराधीनता-इन चार ग्रन्थों का बड़ा सान है | इन पुस्तकों 
में मित्र ने जिन विचारों स-जिव दलीलों से-काम लिया है वे बहुत 
प्रवत्त ओर अखडनीय हैं | यद्यपि कई विद्दानें ने मिल की विदार- 
परम्परा का खण्डन किया है, तथापि वे कृतक्ाय्ये नहीं हये--उनको 


( 


कामयांबी नहीं हुई । ये ग्रन्थ सब कहां प्रोतिपूवक पढ़ें जाते हैँ | स्वाघीनता 
मे ग्ित्ष ने जिन सिद्धान्ता का अतिपादन किया हैँ वे बहतही हद प्रभाणों 


के आधार पर स्थित हैं । यह बात इस पुस्तक के पढ़ते से अच्छी तरह 
मालूम हो जायगी। 
इस पुस्तक में पांच अध्याय हैं। उनकी विषय-योजना इस 


: प्रकार है;--- | क्‍ क्‍ 
पहला अध्याय प्रस्तावना । 
दूसरा अध्याय विचार ओर विवेचना की स्वाधीनता । 
तीसरा अध्याय... ज्यक्ति-विशेषता भी सुख का एक साधच है। 
चोथा अध्याय. व्यक्ति पर समाज के अधिकार की सीमा | 


पांचवां अध्याय. प्रयोग | 
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मिल साहब का मत है कि व्यक्ति के बिना समाज या गवनमेण्ट 
का काम नहीं चल्न सकता ओर समाज या गवब्नेमेण्ट के बिना व्याक्ते का 
काम नहीं चल सकता | अतर्व दोनों को परस्पर एक दूसरे की आकांक्षा 
है। पर एक को दूसरे के काम में अनुचित हस्तक्षेप करना मुनासिब 
नहीं । जिल काम से किसी दूसरे का सम्बन्ध नहीं उसे करने के लिए 
हर आदमी स्वाधीन हे । न उससे समाज ही को कोई दस्तन्दाज़ी करना 


(5 पे श्र कि रु ॥० पी पे 
चाहिए ओर न गवनमेण्टही को | पर, हां, उस काम से किसी और 
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आदसी का अहित न होना चाहिए । प्रन्थकार ने स्वाधीनता के सिद्धान्तों 
का ग्रतिपदन बड़ीही योग्यता से किया है | उसकी विवेचना-शाक्ति की 
जितनी प्रशंसा की जाय कम है। उसने प्रतिपाज्षेयों के आज्ेपों का 
बहतही मजबत दलीलों से खण्डन किया है। उसकी तकेनागप्रणाली ख़्ब 
सबल ओर ग्रमाणपूर्ण है । 

स्वाधीनता का दूसरा अध्याय सब अध्यायों से अधिक महत्त्व का है । 
इसीसे वह आरों से बड़ा भी है । इस अध्याय में जो बातें हैं उनके जानने 
की आजकल बड़ी ही जरूरत हैँ । आदमी का सुख विशेष करके उसकी 


शक 


सावासेक स्थिति पर अवलाम्बत रहता हैं। मसार्नासक स्थिति अच्छी न होते 
से सुख की 'आशा करना दराशा मात्र हैं। विचार ओर विवेचना करना मन 
का धम्म हूँ | अतएव उनके द्वारा मन को उन्नत करना चाहिए । मनुष्य के 
लिए सब से अधिक अनर्थक्षारक बात विचार ओर विवेचना का प्रतिबन्ध 


#“5 


* | जिसे जैसे विचार सूक पड़ें उसे उन्हें साफ साफ कहने देना चाहिए । 
सीमें सन॒प्य का कल्यारा हैं। इस तने सम्य देश हैं, उनकी गवते- 
मेन्‍्टों ने सब लोगों को यथेच्छ विचार, विवेचना ओर आलोचना करने की 
अनुमति दे रकी हें । कल्पना कीजिए कि किसी विषय में कोई आदमी 
अपनी राय देना चाहता हैं ओर उसकी राय ठीक है | अब यदि उसे 
लने की अनुमति न दी जायगी तो सब लोग उस अच्छी बात के जानने 
से बह्ि्चत रहेंगे । यदि बह बात या राय सर्वधा सच नहीं हैं, केवल 
है, तो मी 


3) जप सी यादू बह बअकद सका जायगा, 
तो उम्त सत्यांश से सी लोग ज्ञाभ तन छठा सकेंगे । अच्छा अब 


#98/ 
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दो? 


हैँ 
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 झञान लीजिये कि कोई प्राना ही मत ठीक है, नया मत ठीक नहीं हे। 
इस हालत में भी यदि तथा मत प्रकट न किया जायगा तो पुराने की 
ख़बियां लोगों की समझ में अच्छी तरह ने आवबंगी | दोनों के शुसु-दोष 

क्‍ पर जब अच्छी तरह विचार होगा तसी यह बात ध्यान में आवगी; अन्यथा 
नहीं | एक बात और भी हैं | वह यह कि प्रचलित, रूढ़ या परम्परा से 
प्राप्त हुई बातों या रस्मों के विषय में प्रतिपक्षियों के साथ वाद-विवाद न 
करने से उ जोवता जाती रहती है । उनका प्रभाव धीरे धीरे मन्द 
हो जाता है। इसका फल यह होता है कि कुछ दिनों में लोग उनके 
मतलब को बिलकुल ही मूल जाते हैं ओर सिक्के पुरानी लकीर को पीटा 
करते हैं । 


2 आत 


मिल की सूल पुस्तक की भाषा बहुत किष्ट हैं । कोई कोई वाक्य 
प्राय: एक एक प्रष्ठ में समाप्त हुए हैं | विषय मी पुस्तक का किट ह। 
इससे इस अनुवाद में हमको बहुत कठिनता का सामना करना पड़ा है । 
हमकों डर हे कि हमसे अनुवाद-सम्बन्धी अनेक भूलें हुई होंगी। अतएब 


हमको उचित था कवि हम ऐसे कठिन काम में हाथ न डालते | पर जिन 

बातों का विचार इस पुष्तक में है उनके जानने की, इस समय, बड़ी आव- 

श्यकता हैं| अतएव मिल साहब के विचारों का बोधक जब तक कोई 

 स्वेथा निर्दोष अनुवाद न प्रकाशित हो तब तक इसका जितना भाग निर्दोप 
के 


या पढ़ने के लायक हो डतनेही से पढ़नेवाले स्वाधीनता के सिद्धान्तों 
ओर लाभों से जानकारी आाप्त करें। 


है के 


यदि कोई यह कहे कि हिन्दी के साहिद का सेदान बिलकुल ही 
सूना पड़ा हैं तो उसके कहने को अत्युक्ति न समझना चाहिए। दस पाँच 
किस्से, कहानियां, उपन्यास या काव्य आदि पढ़ने लायक़ पुस्तकों का होना 
साहित्य नहीं कहलाता ओर न कूड़े कचरे से भरी हुई पु-तकों का ही नाम 
साहत्य हैं | इस अभाव का कारण हिन्दी पढ़ने लिखने में लोगों की अरूतचि 
है । हमने देखा है कि जो लोग अच्छी अंगरेजी जानते हैं, अच्छी तनख्वाह 
पाते हैं, और अच्छी जगहों पर काम करते हैं वे हिन्दी के मुख्य मुख्य 


_सेन्‍्थी आर अख़बारा का नाम तक नहीं जान्ते। आश्चय्ये यह है कि अपनी 
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इस अनभिज्ञता पर वे लज्जित भी नहीं होते | हां लज्जित इस बात पर वे 
जरूर होते हैं, यदि समय का सत्यानाश करनेवाले अपने मिन्रमण्डल्त में 
बैठकर वे यह न बदला सके कि अमुक सुशी साहब, या अमुक भिरज़ा 
साहब, या अमुक पण्डत ( ! ) साहब आजकल कहां पर डिपुर्टी कलेक्टर 
हैं; अमुक साहब कहां की ऋलेक्टरी पर बदल दिये गये हैं; अमुक सदर-आला 
साहब कब छुट्टी पर जायंग; अमुक मुनसरिम साहब के लड़के की शादी 
कहां हुई है; अमुक हेड मास्टर साहब नोकरी से कब अलग होंगे | एक दिन एक 
मशहूर ज़िला स्कूल के हेड मास्टर ने अपने स्कूल के ढोलन (६०!।०) का इतिहास 
वन करके हमारे दो घंटे नष्ट कर दिये | पर अनेक अच्छी अच्छी 
पुस्तकों का नाम लेन पर आपने एक के भी देखने की इच्छा प्रकट 
न की | इसका कारण रुचि-विचित्रता है। यदि ऐसे आदामयों में से दस 
पाँच भी अपने देश के साहित्य की तरफ ध्यान दें, और उपयोगी विषयों 
पर पुस्तकें लिखे, तो बहुत जल्द देशोन्नति का द्वार खुलजाय | क्योंकि 
शिक्ष के प्रचार के बिना उन्नति नहीं हो सकती | और देश में फी सदी 
दस पाँच आदभियों का शित्तित होना न होने के बराबर है। शिक्षा से यथेष्ट 
लाभ तभी होता है जब हर गाँव सें उसका प्रचार हो | और यह बाव तभी 
सम्भव है. जब अच्छे अ«छे विषयों की पुस्तकें वेश-भाषा में प्रकाशित होकर 
सस्ते दामों पर बिके । जापान की तरफ देखिए | उसंने जो इतना जल्द 
इतनी आश्वय्येजनक उन्नति की है उसका कारण विशेष करके शिक्षा का: 
प्रचार ही है | हमने एक जगह पढ़ा हे कि जिस जापानी ने मिल साहब 
की स्वाधीनता ( ॥/0७८४५ ) का अपनी आपषा में अनुवाद किया वह (सेफ 
इसी एक पुस्तक को लिखकर अमीर होगया । थोड़े ही दिनों में उसकी 
लाखें। कापियां बिक गई । जापान के राजेश्वर ख़द मिकाडो ने उसकी कह 
हजार कापियां अपनी तरफ़ से मोल लेकर अपनी प्रजा को मुफ्त भे बांट 
दीं । परन्तु इस देश की दशा बिलकुल हा उलटी है | यहां मोल लेने का 
तो नाम ही न लीजिये यदि इस तरह की पुस्तकें यहां के राजा, महाराजा 
ओऔर अमीर आदमियों के पास कोई योंही भेज दे, तो भी शायद वे उन्हें 
पढ़ने का श्रम न उठावें । द 


० | 


# १0 


इस दशा में हमारी राय यह है कि इस समय हिन्दी भ॑ जितर्न 
से 


ल्टाॉचिछे 


| 
॥ 


पुस्तकें लिखी जाये खब सरत भाषा से लिखी जायें। यधथासम्भव उनसे 
संस्कृत के कठिन शब्द न आने पा | क्‍योंकि जब लोग सीधी सादी भाषा 
को पुस्तकों ही को नहीं पढ़ते तब वे क्लिष्ट भाषा की पुस्तकी को क्‍यों छूने 


न से सी के हों 
ला, अंतएणब जा शब्द बालज-चाल म तू ह--+फर चाह व फारसी के है 


चाहे अरबी के हों, चाहे अंगरेज़ी के हों--उनका प्रयोग बुरा नहीं कहा जा 
सकता | पुस्तक लिखने का मतलब सिर्फ यह है कि उसमें जो कुछ लिखा 
गया है उसे लोग समम सकें | यदि वह समझ में न आया, अथवा क्षिष्टता 
के कारण उसे किसी ने न पढ़ा, तो लेखक की मेहनत ही बरबाद जाती है। 
पहले लोगों में साहित्य-प्रेम पेदा करना चाहिये। भाषा-पद्धति पाले से ठोक 
होती रहेगी । 


५] 


है) 


इन्हीं कारणों से प्रेरित होकर हसने इस पुस्तक में हिन्दी, उर्दू , 
फ़ारसी और संस्कृत इत्यादि के शब्द-जहां पर हमें जैथी ज़रूरत जान पड़ी 
ह-अयाग किये हैँ | मतलब को ठीक ठीक समकाने के लिए कहीं कहीं पर 
हम ने एक ही बात को दो दो तीन तान तरह से लिखा है | कहीं कही पर 
उक्र हा अथे के बाधक अनेक शब्द हमने रकक्‍खे हैं। कहीं मूल के 
भाव को हमने बढ़ा दिया हैं और कहीं पर कम कर दिया है । यदि पुस्तक 


ने ९५ 


उतयागा समझा गई, आर याद लोगो ने इस पढ़ने की कृपा की, (जिसकी 
हम बहुत कम आशा हूँ )तो इसकी भाषा ठीक करने में देर न 
लगंग! | इस पुस्तक का विषय ऐसा काठिन है 'कि कहीं कहीं पर इच्छा न 
रहत भा विवश हाकर, हमें संस्कृत के क्लिष्ट शब्द लिखने पड़े हैं । कयेंतिक 


उनसे सरल शब्द आर हम मेल हो नहीं। 


जून १६०४ म॑ जब हम फांसी से कानपुर आये तब हमसे 
आज कल के समय के अनुकूल, कुछ उपयोगी किताबें लिखने का 
विचार किया | हमारा इरादा पहले ओर ही एक पुस्तक लिखते 
का था। परन्तु बाच से एक ऐसी घटना होगई जिससे हमें उस इरादे 
का रहेत करक इस पुस्तक को लिखना पड़ा | ७ जनवरी को आरम्भ 
करक १३ जून का हमने इसे समाप्त किया | बीच मं, कश बार, आनवाण्य 
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कारणों से अनवाद का काम हमें बन्द भी रखना पड़ा । किसी सावजनिक 
समाज की सावेजनिक बातों की यदि समालोचना होती है तों वह समा- 
लोचना उसे अकसर अच्छी नहीं लगती | इससे उसे रोकने की वह चेष्टा _ 
करता है| जब उसे यह बात बतलाई जांती है कि सार्वजनिक कामों की 
आलोचना का ग्रतिबन्ध करने से लाभ के बदले हानिही अधिक होती है 
तब वह अकसर यह कह बेठता हे कि हम आल्लोचना को नहीं रोकते, किंतु 
“व्यर्थ निन्‍्दा” को रोकना चाहते हैं। अतएव ऐसे उ्यथ-निन्दा-प्रतिबन्ध क 
लोगों के लाभ के लिए हमने पहले इसी पुस्तक को लिखना मुनासिब समझता! 
क्यें।कि प्रतिबन्धहान विचार और विवेचना की जितनी महिमा इस पुस्तक 
में गाईं गई है उतनी शायंद ही ओर कहीं हो । 

जिस आदमी को सर्वेज्ञ होने का दावा नहीं है उस अपने काम- 
काज की विवेचना या समालाचना को रोकने की भूल से भी चेष्टा न 
करना चाहिंए। इस तरह की चेष्ठा करना सावेजनिक समाज के लिए 
तो और भी आधिक हानिकारक हैं। भूलना मलुष्य की प्रकृति है। 
बड़े बड़े महांत्माओं और विद्वानों से भूले होती हैं | इसस यदि समालेा- 
चना बन्द कर दी जायगी--यदि विचार और विवेचना की स्वाधीनता 
छीन ली जायगी--तो सत्य का पता लगाना असम्भव हो जायगा। तो 
लोगों की भूलें उनके ध्यान में आवेंगी किस तरह ? हां यदि वे सर्वज्ष 
हों तो बात दूसरी है। 

व्यथे-निन्दा कहते किसे हैं ? व्यर्थ-निन्‍न्दा से मतलब शायद 
भूठी निन्‍दा से है । जिसमें जो दोष नहीं है उसमें उस दोष के आरोपण- 
का नाम व्यर्थ-निन्दा हो सकता है। परन्तु इसका जज कोन है कि 
निन्‍्दा व्यथे है या अव्यर्थ ? जिसकी निनन्‍्दा की जाय वह? यदि यही 
न्याय है तो जितने मुलाज़िम हैं उन सब की जुबानही को सेशन कोर 
सममभना चाहिए | इतनाहीं क्‍यों, इंस दशा में यह भी मान लेना 
चाहिए कि हाई कोर्ट ओर प्रिवी कॉसिल के जजों का काम. भी मुलज़िमों 
की जुबानही के सिपुदे हे । कोन ऐसा मुल्नज्ञिम होंगा जो अपनेही मुंह से 
अपने को दोषी क़बूल करेगा ? कोन ऐसा व्याक्ति होगा जो अपनी निन्दा 
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को सुनकर खुशी से इस बात को मान लगा कि सरों उचित-निनन्‍्दा 
हुई है ? जो इतने साधु, इतने सत्मशील, इतने स चारेत्र ह कि 
अपनी यथायथे-निन्दा को निन्‍द्ा ओर दांष का दाष क्रबूल करत नहा 
हिचकते उनकी कभी निनन्‍्दाही नहीं होती--डनपर कभी किसो तरह 
का इलज़ाम नहीं लगाया जाता | अतएव जो यह कहते हैँ कि हम अपनी 
व्यथै-निन्दा मात्र रोकना चाहते हैं वे मानों इस बात की घोषणा देते हैं 
कि हमारी बुद्धि ठिकाने नहीं; हम व्यर्थ-प्रलाप कर रहे हैं; हम अपनी 
अज्ञानता को सब के सामने रख रहे हैं । जो समभदार हैं वे अपनी 
निन्‍्द। को प्रकाशित होने देते हें । ओर जब निन्‍्दा प्रकाशित हो जाती है 
तब, उपेक्ष्य होने पर, या तो उसे उपेक्षा की दृष्टि से देखते हैँ, या 
वे इस बात को सप्रमाण सिद्ध करते हें कि उनकी जो निन्‍्दा हुई है वह 
व्यथे है। अपने पक्ष का जब वे समथन कर चुकते हैं तब सर्वे-साधारण 
जज का काम करते हैं । दोनों पन्नों की दलीलों को सुनकर वे इस बात 
का फेसला करते हैं कि निन्‍्दा व्यर्थ हुईं है या अव्यथे | 
हम कहते हैं कि जब तक कोई बात प्रकाशित न होगी तब तक 
उसकी व्यथेता या अव्यथता साबित किस तरह होगी । क्या निंद्य व्यक्ति 
को उसकी निन्दा सुना देनेही से काम निकल सकताहे! हरणिज नहीं। 
क्योंकि संभव हे वह निन्‍दा को अपनी स्तुति समभे। ओर यदि निनदा 
को वह निनदा मान भी ले तो उसे दण्ड कोन देगा ? जिन लोगों के काम- 
काज का सवसाधारण से सम्बन्ध हे उनकी निन्‍दा सुनकर सब लोग 
जब तक उनका धघिछार नहीं करते तब तक उनको पिक्काररूप उचित 
दरस्ड नहीं मिलता | जो क्षोग इन दलीलों को नहीं मानते वे शायद 
अखबारवाक्तों से किसी दिन यह कहने लगे कि तुमको जिसकी निन्‍्दा 
करना हो, या जिसपर देाष त्गाना हो, उसे अख़बार में न प्रकाशित 
करके चुपचाप उसे लिख भेजो ! परन्तु जिनकी बुद्धि ठिकाने है-जो 
पागल नहीं हें-वे कभी ऐसा न कहेंगें। क्‍ 
कल्पना कोजिए कि किसीकी राय या समाल्लाचना को बहुत 
 आदमियों ने मिलकर मूठ ठहराया । उन्होंने निश्चय किया कि अमुक 


३] 


आदमी न अमुक सभा, समाज, संस्था या व्याक्ति की व्यरथे-निन्दा की । 
तो क्‍या इतने से भी उनका निश्चय निश्नोन्‍्त सिद्ध हागया ? साक्रेटिसप र 
व्यथे-निन्दा करने का दोष लगाया गया । इसलिए उसे अपनी जान से 
भी हाथ थेना पड़ा । परन्तु इस समय सारी दुनिया इस अविचार के 
लिए अफप्तोस कर रही है; ओर साक्रेटित के सिद्धान्त की शतमुख से 
अशंसा हो रही है। क्राइस्ट के उपदेशों को निंद्य समझकर यहूदियों 
उसे सूली पर चढ़ा दिया | फिर क्यों आधी द्ानिया इस निनन्‍्दक 
चलाये हुए धम्मे को मानती है ? बोद्धों ने शकेराचार्य को क्‍या अपने 
मत का व्यर्थेनिन्दक नहीं समझा था ? फिर बतलाइए यह सारा 
हेन्दुस्तान क्‍यों उनको शझ्भुर का अवतार मानता हे ! जब सेकड़ों वर्ष 
वाद-विवाद होने पर भी निन्‍दा की यथाथंता नहीं साबित की जासकती 
तब किसी बात को पहले ही से कह देना कि यह हमारी उ्यर्थ-निन्दा है, 
अतणएव इसे मत प्रकाशित करो, कितनी बड़ी धष्टता का काम है। निन्‍्दा- 
प्रातिबन्धक मत के अनुयायीही इस धृष्टताका-इस अविचार का-परिमाण 
निश्चित करने की कृपा करें । 
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जिन लोगों का यह खयाल हैं कि “ व्यथे-निन्दा “ के प्रचार को 
रोकना अनुचित नहीं है वे सदय-हृदय होकर यदि मिल साहब की दलीलों 
को सुनेंगे, ओर अपनी सर्वेज्ञता को ज़रा देर के लिए अलग रख देंगे, तो 
उनको यह बात अच्छी तरह मालूम होजायगी कि वे कितनी समझ रखते 
हैं । निन्‍्दाप्रतिबन्धक मत के जो पक्तपाती मिल साहब की सूल पुस्तक को 
ऑगरेज़ी में पढ़ने के बाद “ व्यथे-निन्दा » के राकने की चेष्ठटा करते है 
उनके अज्ञान, हठ ओर दुराभह की सीमा ओर भी अधिक दूरगामिनी है । 
क्योंकि जब मिल के सिद्धान्तों का खण्डन बड़े बड़े तत्त्वदर्शी विद्वानों से भी 
अच्छी तरह नहीं हीसका तब ओरों की क्या गिनती है ! परन्तु याँत 
उन्होंने मूल पुस्तक को नहीं पढ़ा तो अब वे कृपापूषेक इस अनुवाद को 
पढ़ें । इसस उनकी सम में यह बात आजायगी कि अपली निनन्‍दा के 
प्रकाशन को---चाहे वह निन्‍्दा व्यथे हो चाहे अव्यथं--रोकने की चेष्टा करना 


कक कप +अ (3... 2. ने 
मानें इस बात का सबूत देना हे कि वह निन्‍दा मूठ नहीं, बिलकुल सच हे। 


[१४] 


व्यर्थ-निन्दा के असर को दूर करने का एक मात्र उपाय यह है कि जब 
निन्‍्दा प्रकाशित होले तब उसका सम्रमाण खण्डन किया जाय, और दोनों 
पत्तों के वक्तव्य का फेसला सर्वेसाधारण की राय पर छोड़ दिया जाय। 
ऐसे विषयों में जन-समुदाय ही जज का काम कर सकता है। उसीकी 
राय मान्य हो सकती है | जो इस उपाय का अवलम्बन नहीं करते, जो 
ऐसी बातों को जन-समूह की राय पर नहीं छोड़ देते, जो अपने मुकदमे के 
आप ही जज बनना चाहते हैं उनके तुच्छ, हेय ओर उपेक्ष्य प्रल्ापों पर 
सममदार आदमी कभी ध्यान नहीं देते । ऐसे आदमी तब होश में आते हैं 
जब अपने अइहमानी स्वभाव के कारण अपना स्वेनाश कर लेते हैं। ईश्वर 
इस तरह के आदमियों से समाज की रक्षा करे : 


[रन 


जुही, कानपुर, | शक 
द द टिवेदी ) 
१७ जून १६०५ | महावीरप्रसाद ।हवर्द | 


| शसलल-सननन अलग नियत पैन था क्‍लिक गजिए न्‍ अनननाजिगात। 


स्वाधीनता। 
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०००० दस +-++२%र--- 
नाआत 5 5 फल लनरन सैंट ५ ईआ+-+- 


स पुस्तक का विषय इच्छा की स्वाधीनता से सम्बन्ध नहीं 


श्थ ई ३ ४ ट, 
5६. 0 रखता । इसमें इच्छा की स्वार्धनता का वर्णोन नहं। 
80५ 20). रहेगा । इसमें उस स्वाधीनता, अर्थात्‌ आज़ादी, का 


का 


वर्णन रहेगा. जिसका सम्बन्ध समाज से है | बहुत से आदमियों 
के जमाव को जन-समूह, लोक-समुदाय या समाज कहते हैं; ओर एक 
आदमी को व्यक्ति या व्यक्ति-विशष | आदमियों का जमाव, सम॒दाय या 
समाज एक दूसरे के फ़ायदे के लिये इकट्ठा रहता हूँ । जन-समूह बहुत 
से ऐसे नियम और बन्धन बनाता है जिन्हें हर आदमी को मानना 
पड़ता है। इससे, में, इस लेख में, इस बात का विचार करना चाहता 
हूं, कि व्यक्ति-विशष, अथोत्‌ अलग अलग हर आदमी, के लिए समाज 
द्वारा कब, कहां तक ओर किस प्रकार का बन्धन बनाया जाना 
उचित होगा । किस दशा में-नकिस हालत में-समाज के बनाये हुए नियम, 
अथात्‌ क़ायदे, हर आदमी को मानना मुनासिब समझा जायगा। इस 
बात का दूर तक विचार या विवेचन, आज तक, उचित रीति पर बहुत कम 
किया गया हैं। और, इस समय, आदमियों के व्यवहार, अथोत्‌ काम काज, 
से सम्बन्ध रखनेवाली बातों की जो चचो हो रही है उससे इस विषय का 
बहुतद्दी घना सम्बन्ध हे । मेरा अनुमान तो यह है कि कुछ दिनों में 
यही, अथोत्‌ सामाजिक-स्वाधीनता का, विषय सब से बढ़कर समझा 
जायगा । इसीसे, ख़ब सोच समभकर, इस पर कुछ लिखने की बड़ी 
जरूरत है। 


ऊ 


२ स्वाधीनता: 


यह कोई नया विषय नहीं है-यह कोई नई बात नहीं है ।सच तो 
यह है कि बहुत पुराने जमाने से, इस विषय में, लोगों का मतभेद चला 
आता है । एक दूसरे की राय आपस में नहीं मिलती आई है । परंतु, 
संसार में, इस समय, जो लोग सब से अधिक सभ्य समझे जाते हैं; अर्थात 
जिनमें शिक्षा, शिष्टता, सुधार या शाइस्तगी बहुत ऊंचे दरजे तक पहुच 
गई . है; उनमें इस विषय ने एक नयाही रूप धारण किया है-एक नयाही 
रंग पकड़ा है। इसीसे इस विषय को एक नये ढँग से बयान करने की 
जुरूरत है। इसी लिए इसकी गर्भीर गवेषणा, अथोत्‌ गहरी जाँच, की 
आवश्यकता है । 


जहां तक हम लोग जानते हैं, संसार के सब से पुराने इतिहास 
में, इस विषय को लेकर, खूब मगड़े हुए हैं। अधिकार, अथोत्‌ समाज 
की सत्ता, और स्वाधीनता में खूब खंचातान हुईं है। ग्रीस, रोम और 
इँगलेंड के इतिहास में, यह बात, बहुत अच्छी तरह से देख पड़ती है । 
राजा ओर प्रजा में मेल नहीं रहा । राजा ने प्रजा की स्पधों की है ओर 
प्रजा ने राजा की । उस समय लोग स्वाधीनता का अथे बहुत व्यापक 
नहीं समभते थे । राजा के अन्याय से बचनेहीं को वे स्वाधीनता कहते थे । 
ग्रीस में, उस समय, कुछ ऐसे राज्य थे जिनमें प्रजा की ही प्रभुता थी। 
अथात्‌ वे प्रजा-सत्तात्मक थे-प्रजा के ही प्रतिनिधि राज्य का सारा 
काम करते थे। ऐसे राज्यों को छोड़ कर और राज्यों के राजाओं को 
लोग प्रजा के पूरे विरोधी समझते थे । उस समय राज-सत्ता एक आदमी, 
एक जाति, या एक समुदाय के हाथ में थी । यह राज-सत्ता कभी किसी 
देश को जीतने पर मिलती थी और कभी वंश-परम्परा से प्राप्त होती थी । 
कुछ भी हो, यह बात जुरूर थी कि देशवालों की इच्छा, या खुशी, से यह 
सत्ता राजाओं को नहीं मिलती थी । पर, इस सत्ता या अधिकार को न 
मानने, या उसे छीन लेने, का साहस लोगों में न था। यह भी कह सकते 
हैं कि ऐसा करने के लिए उनमें शायद इच्छा ही न उत्पन्न होती थी । 
तथापि, इस बात का ग्रयत्र वे अवश्य करते थे, कि राजसत्ता से, उनको, 


पहिला अध्याय: ३ 


जहां तक हो सके, कम तकलीफ मिले | राजसत्ता का होना यद्यपि वे 
जुरूरी समभते थे; तथापि वे यह भी सममते थे, कि वह सत्ता अनर्थ भी 
कर सकती है | उनको यह डर रहता था कि राजा, अपनी राज-सत्ता 
को, जिस प्रकार, बाहरी शत्रुओं के विरुद्ध काम में लाता है, उसी 
प्रकार, वह अपनी प्रजा के भी विरुद्ध काम में ला सकता है। 
समाज के कमज़ोर आदमियों को, सत्ताधारी बड़े बड़े बलवान्‌ शिकारी 
पक्षियों के आघात से बचाने, ओर उनके बल को न बढ़ने देने, के लिए, 
उन लोगों को, उन पक्षियों से भी अधिक बलवान्‌ एक जीव की ज़रूरत 
पड़ती थी | पर, उन शिकारी पक्षियों का नायक पक्षिराज, जिस तरह, 
इके दुक्के कमज़ोर शिकार पर टूट पड़ने के लिए तैयार रहता था, उसी 
तरह, मौक़ा मिलने पर, सारे समुदाय पर भी भपट मारने के लिए वह कमी न 
करता था। इसी लिए उसके नुकौले नाख्नन और तेज़ चोंच से अपना बचाव 
करने के लिए प्रजा हमेशा सचेत रहती थी | और, जो लोग प्रजा के ह्वित- 
चिन्तक थे, जो स्वदेशाभिमानी थे, वे इस राजसत्ता को एक उचित सीमा 
के आगे न बढ़ने देने का हमेशा यज्ल किया करते थे। उनको इसका 
हमेशा ध्यान रहता था कि राजा अपनी सत्ता को प्रजा पर अनुचित रीति 
पर काम में न लावे । उन्होंने इस सत्ता की सीमा को नियत करनेही का 
नाम स्वाधीनता रक्‍खा था । 


इस सीमा को उन्होंने दो प्रकार से नियत किया था । अथात्‌ 
उन्होंने राज-सत्ता के अनुचित बढ़ाव को दो तरह से रोका था। उनमें से 
 पहिली तरकीब यह थी कि उन्होंने राजा से कुछ ऐसे राजकीय हक़ प्राप्त कर 
लिये थे कि यदि राजा ने उनके अनुसार काम न किया; अर्थात्‌ प्रजा को 
दिये गये वचन को उसने भेग करदिया; या उसने उसके कुछ खिलाफ़ 
काररवाई की; तो प्रजा यह समझती थी कि राजा ने अपना फ्रज़ नहीं अदा 
किया--उसने अपना धर्म नहीं पालन किया | इसलिए वह बिगड़ उठती थीं 
ओर बलपूर्वक अपना हक़ रक्षित रखने की कोशिश करती थी | इस तरह 
बिगड़ खड़ा होना और बल को काम में लाना मुनासिब समममा जाता था। 


४ स्वाधीनता, 


दूसरी तरकीब यह थीं कके क़ानून के द्वारा प्रजा ने राजा की सत्ता के 


हू 
अनुचित प्रयोग को रोक दिया था। उसने कुछ ऐसे नियम, अथात 
क़ायदे, बना दिये थे कि प्रजा, या प्रजा के अगुवा, या प्रजा की नियत 
की हुई किसी प्तिनिधि-सभा, की अनुमति के बिना कोई भी मंहत्व का 
काम राजा न कर सकता था | यह पिछली तरकीब, कई देशों में, 
पीछे से प्रचार में आईं। योरप के राजाओं को, इन दो बातों में से 
पहिली बात, लाचार होकर, थोड़ी बहुत, माननी पड़ी । परन्तु दूसरी 
बात को उन्होंने नहीं माना | इसलिए राजाओं की शक्ति या सत्ता की 
अनुचित वृद्धि को रोकने के इरादे से बनाये गये दूसरी तरह के क़ायदों 
को प्रचलित कराने; या, यदि वे कुछही कुछ प्रचलित हुये हों तो, उनका 
पूरा पूरा प्रचार कराने; के लिए, कोशिश करना, सब कहीं, स्वाधीनताग्रिय 
ओर स्वदेशामिसानी लोगों का सब से बढ़कर कास होगया | एक शत्रु 
को दूसरे से लड़ादेने, और राजा के अन्याय से बचने की तरकीब 
निकाल कर उसके आधधीन रहने ही, में जबतक मनुष्य-जाति सन्‍्तुष्ट थीं 
तबतक, उसक हृदय मे इससे अधिक स्वाधीनता पाने की महत्वाकांत्षा 


नहीं उत्पन्न हुई । 


परन्तु, दुनिया के कामों में, आदमियों की तरक्की होते होते एक ऐसा 
समय आया, के उनके वे पहले विचार बिलकुलही बदल गये । अबतक 
उनकी जो यह समझ थी कि, प्रजा के फ़ायदे की परवा न करने- 
वाली स्वतंत्र राज-सत्ता का होना किसी तरह नहीं रोका जा सकता, उसे 
उन्हान दूर कर दिया । अब उनको यह बात अधिक अच्छी ओर अधिक 
लाभदायक जान पड़ने लगी, के दंश में जितने सत्ताधीश और अधिकारी 
हों उनको प्रजाही नियत करे; और उन्हें जब वह चाहे अलग करदे। 
उनकी यह पक्ती समझ होगई कि राज-सत्ता के बुरों तरह से काम 
में लाय जन स उनको जो तकलीफ़े केलनी पड़ती हैं उनसे पूरे तौर 
पर बचन के लिए यही एक उपाय हैं। जब प्रजा के मन में इस तरह का 
विश्वास इृढ़ होगया तब प्रजा के जितने हितचिन्तक थे, और स्वदेशा- 
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मिमानियों के जितने समाज थे, सब. यही कहने लगे कि सारे सत्ताधि- 
कारी प्रजा के ही द्वारा नियत किये जांय | इस बात को उन्‍होंने अपना 
सब से बड़ा कतेव्य समझा | इस कारण, राज-सत्ता की अनुचित बाढ़ 
को रोकने के लिए लोगों की जो कोशिशें पहिले से जारी थीं, वे ढीली 
ड़ गई । जैसे जैसे लोगों का यह खयाल ज़ोर पकड़ता गया कि, समय : 
मय पर, ग्रजाही के द्वारा अधिकारियों के नियत किये जाने में फ़ायदा 
है, तेसे तेसे किसी किसी की समर में यह भी आने लगा, कि राजा के 
घिकार की हद को अधिक न बढ़ने देने के लिए आजतक जो विशेष 
ध्यान दिया गया वह भूल थी । हां, जो राजा लोग प्रजा के फ़ायदे 
की बिलकुलही परवा न करते थे; ओर प्रजा के प्रतिकूल काम करना जिनका 
स्वभावही सा पड़ गया था; उनकी सत्ता को रोकना शायद उन लोगों ने बुरा 
न समझा हो। उन्होंने अब यह चाहा कि अधिकारियों को ग्रजाही नियत 
किया करे; ओर, वे अधिकारी , प्रजा की ही इच्छा और प्रजा के ही हानि- 
लाभ का ख्याल करके, सब काम करें | अधिकारियों की इच्छा और 
उनका लाभ प्रजा की ही इच्छा और प्रजा का ही लाभ हो। ऐसा होने 
से राजसत्ता को रोकने की कोई जुरूरत न होगी। क्‍योंकि, प्रजा को, 
तब, अपनेही ऊपर आप जुल्म करने का डर न रहेगा। जितने अधिकारी 
हों वे अपने देश, अथोत्‌ प्रजा, के सामने अपने को उत्तरदाता सममें; 
प्रजा के द्वारा, जब वह चाहे तब, वे निकाल दिये जा सकें; और प्रजा 
डउतकों इतना अधिकार दे सके जितने के दिये जाने की वह ज़रूरत समझे | 
अपनी रक्षा के लिए प्रजा ने इतनाही काकफ्की समझा । आधिकारियों की सत्ता ' 
और शक्ति को, लोगों ने, प्रजा की ही सत्ता और शक्ति सममी। हां, 
सुभीते के लिए, कुछ आंदामयों को सारी प्रजा की सत्ता देकर, 
उन्होंने ऐसे नियम बनाने चाहे जिसमें उस सत्ता से उनका काम अच्छी 
तरह निकल सके | ऐसे विचार, अथवा भाव, योरप में, गत पीढी में 
सभी के थे; ओर इंगलैंड के स्वाधीन-चित्तवालों को छोड़ कर औरों में 
अब भी यह बात अकसर पाई जाती है । पर, राजकीय बातों में स्वाय 
लेनेवाले जो लोग योरप में यह समभते हैं. 'कि राजसत्ता हद होनी 
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चाहिए, वे बहुत थोडे हैं। उनमें से कुछ ऐसे भी हैं जो किसी किसी विशेष 
प्रकार की राज्य-पद्धति का होना बिलकुल ही पसन्द नहीं करते। पर, ये 
दोनों तरह के आदमी बहुत ही कम हैं। जिन लोगों ने इस तरह की विचार- 
परम्परा को बढ़ाया था, वह यदि न बदलती, तो इँगलैंडवालों के भी 
विचार , शायद ; इस समय तक , वैसे ही हो जाते । 

परन्तु जो बात आदमियों के लिए कही जा सकती है वही राज्य- 
शासन ओर दशेन-शाखत्र के लिए भी कही जा सकती है। अथोत्‌ नाकामयाबी 
होने पर जो दोष कभी कभी नहीं दिखलाई देते वे कामयाबी होने पर 
दिखलाई देने लगते हैं | जब प्रजासत्तात्मक राज्य की कल्पना लोगों के मन 
में पहिले पहिल पैदा हुईं; अथवा, जब लोगों ने किताबों में यह पढ़ा कि 
पहिले, किसी समय, किसी किसी देश में ग्रजासत्तात्मक राज्य था, तब, 
उनको यह बात स्वयं-सिद्ध सिद्धान्त के समान मालूम हुई, कि प्रजा- 
सत्तात्मक राज्य में अपनी ही सत्ता या शक्ति को रोकने की कोई जरूरत 
नहीं रहती । हां, फ्रांस में, जिस समय, राजा ओर प्रजा में विद्रोह पेदा 
हुआ, उस समय, इस सिद्धान्त को कुछ धक्का ज़रूर पहुंचा | परन्तु उस 
समय राज्यसत्ता प्रजा के हाथ में आने पर भी, केवल प्रजा के फ्रायदे ' 
के लिए, वह काम में नहीं लाई गई । उस समय जो बहुत से अनथे हुए 
उनका कारण वही दो चार आदमी थे जिन्होंने राज्यसत्ता को राजा से 
छीन लिया था । फ्रांस का विद्रोह राजा के, ओर कुछ बड़े बड़े आदसमियों 
के भी, अन्याय का फल था | इस लिए यह सममभना भूल है कि प्रजा- 
सत्तात्मक राज्य के होने से ऐसे अनथे हुआ ही करते हैं। कुछ दिनों में, 
दुनिया के एक बहुत बड़े भाग, अमेरिका, में प्रजासत्तात्मक राज्य की स्थापना 
हुईं । यह राज्य, थोड़े ही दिनों में, दुनिया के ओर ओर बलवान्‌ राज्यों की 
तरह, बली भी हो गया | अतएव, कोई बहुत बड़ी घटना होने से, जिस 
तरह, लोग उसके विषय में बात-चीत करने लगते हें-उसकी आलेचना 
आरम्भ करते हें-उसी तरह प्रजासत्तात्मक राज्य के विषय में भी लोगों 
ने बात-चीत आरम्भ कर दी । यह अब उनके ध्यान में आया कि-“अपना 
राज्य, “४ अपना शासन ” और “ अपनेद्दी ऊपर अपनी सत्ता ” 
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इत्यादि महाविरे उन बातों को ठीक ठीक नहीं ज़ाहिर करते जिनके ज़ाहिर 
करने के लिए बे काम में लाये जाते हैं। यह भी उनके ध्यान में आया कि जो 
लोग सत्ता, अथोत्‌ हुकूमत, चलाते हैं वे, और जिन पर उनकी सत्ता चलती 
है वे, दोनों, एकही नहीं होते । अथोत्‌ “प्रजा” शब्द से उन दोनों का 
बोध नहीं होता । और, यह भी उनके ध्यान में आया कि “आत्म - शासन, 
अथीत्‌ “ अपनी सत्ता ” अपनेही ऊपर शासन करने, या सत्ता चलाने, 
का नाम नहीं हैं; किन्तु वह ओरें के द्वारा अपने ऊपर शासन 
किये जाने, या सत्ता चलाने, का नाम है। वे यह भी समझ गये कि 
व्यवहार में, “प्रजा की इच्छा” का मतलब यातो बहुत आदामियों की इच्छा 
से है; या उन लोगों की इच्छा से है जो काम करने में अगुवा हें, या 
जिनकी संख्या बहुत है, या जिन्होंने और लोगों से अपनी संख्या का 
बहुत होना छुबूल करवा लिया है । इस दशा में, यह सम्भव है, कि प्रजा 
कहलाने वाले लोग अपनेही में से कुछ आदाभेयों पर जुल्म करने लगें, 
अन्याय करने लगें, सख्ती करने लगें । अतएव, जैसे और किसी अनुचित 
सत्ता या शाक्ति को रोकने की जुरूरत है वेसे ही प्रजा की भी अनुचित 
सत्ता को रोकने की जुरूरत है । सत्ताधारी लोग, अथोत्‌ हाकिम, प्रजा 
के उस पक्ष के सामने यथा-नियम उत्तरदाता होते हैं जो सब से अधिक 
बलवान होता है । इस लिए, इतने ही से, सत्ताधारियों की शक्ति को एक 
उचित हद के भीतर रखने का माहात्म्य कम नहीं हो जाता । वह वैसाही 
बना रहता है; उसकी जुरूरत नहीं जाती रहती। यह बात समभदार 
आदभमियों की समझ में आगई; यह मत उनको पसन्द आया । यही नहीं; 
किन्तु, बड़े बड़े लोग, जो प्रजा की सत्ता को अपने सच्चे या काल्पनिक 
हित. के प्रतिकूल समभते थे, उन्होंने, इस मत को, योरप में, स्थापत भी 
कर दिया | इस समय तो राज्यशासन-सम्बन्धी शास्त्र के परिडतों का 
सिद्धांतती यह हो गया कि बहुसख्यक-समूह्‌ के अन्याय से बचने के लिए 
लोगों को उसी तरह सावधान रहना चाहिए जिस तरह ओर आपदाओं 
से बचने के लिए उनको रहना पड़ता है । 
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दूसरे जुल्मों की तरह, बहुसख्यक-जनसमूह के जुल्म से, पहिले, 
सभी लोग डरते थे । वे सममते थे कि यह जुल्म, बहुत करके, सत्ताधारी 
अधिकारियों के द्वारा होता था। इस समय तक भी साधारण आदामियों 
की समझ ऐसीही हैं। परन्तु समझदार आदसियों के ध्यान में यह बात 
आगई कि जब जन-समसुदाय ख़दही जुल्म करता हे--अथोत्‌ बहुत से आद- 
मियों का समूह, जिन आदमियों से वह बना है उन्हींमें से किसी किसी 
पर जुल्म करता हे--तब जुल्म करने के साधन या सामान सिफे उसके 
सत्ताधारी अधिकारियों के ही हाथ में नहीं रहते; किन्तु, स्वयं उस समूह के 
भी हाथ में रहते हें । जन-समूह हुकम दे सकता है, अथोत्‌ क़ायदे क़ानून 
बना सकता हैं, ओर उनके अनुसार वहं काररवाई भी कर सकता है। 
अतएव यदि अच्छे की जगह बह बुरे क़ायदे क्रानून बनाने लगा; या ऐसी 
बातों के सम्बन्ध म॑ उसने क़ानून बनाना आरम्भ किया जिनमें उसे दखल 
न देना चाहिए, तो उससे समाज पर जो जुल्म होता है वह सत्ताधारी 
हाकिमों के द्वारा किये गये कितनेही जुल्मों से अधिक भयंकर होता है। यह. 
सच है कि प्रबल जनसमूह, अर्थात्‌ समाज, जो सज़ा देता है वह सज़ा 
इतनी कड़ी नहीं होती जितनी कि सरकारी हाकिमों की दी हुईं सज़ा- होती 
है; परन्तु समाज की दी हुईं सज़ा, अथौत्‌ जुल्म का प्रभाव दूर तक पहुँचता 
है; जिन्दगी की छोटी छोटी बातों तक में उसका प्रवेश होता है; और उस 
से छुटकारा पाने का मौक़ा बहुत कम मिलता है। सरकारी जुल्म से सिफे 
शरीरही को तकलीफ़ पहुंचती हैं; पर सामाजिक जुल्म से मन तक-आत्मा 
तक--्रुलाम हो जाता है; उसे क्रेद हो जाना पड़ता है; वह अपने वश में नहीं 
रहने पाता ।इस लिए, सिफे मेजिस्टेटों के, अधिकारियों के, या सत्ताधारी 
हाकिसों के जुल्म से बचने का प्रबन्ध करनेही से काम नहीं चल सकता। 
समाज के सन ओर प्रबल मनोविकारों को जुल्म से बचाने का भी प्रयत्न 
करना चाहिए | अथोत्‌, जो लोग, सत्ताधारी समाज के ख़याल और चाल 
ढाल के अनुसार वताव नहीं करते उनसे, दीवानी या फ़ोजदारी - क़ानून 
के ही बल से नहीं, किन्तु, और उपायों से भी, अपनी समझ और अपनी 
रीति-रवाज के अनुसार, बलपूवेक, बताव कराने की इच्छा से 
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भी बचाव करना चाहिए। और, समाज के रीति-रवाज, अथोत्‌ रूदढ़े 
के अनुसार जो लोग नहीं चलते उनको बढ़ता का रोकने, या यथा-सम्भव 
उनके उठान ही को बन्द करने, और अपना [सा बतांव करन लिए 
औरों को मजबूर करने की सामाजिक श्रवृत्ति के प्रवाग | बचने, का 
भी यत्न करना चाहिए । इसकी भी हद है कि समाज का आदसा का- 
व्यक्तिविशिष की-स्वाधीनता में कहाँ तक हस्तक्षप करना चाहिए-कहा 
तक दस्तन्दाज़ी करना चाहिए। ओर, मलुष्य-मात्र का अच्छा तस्ड 
रहने के लिए, अधिकारियों के जुल्म से बचाव करन का जितनी ज़रूरत 
है, उतनीही, उस हद को ढढ़ निकालने आर समाज को उसके झा बढ़ने 
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से रोकने के लिए उपाय करन का भा जु रूरत ६ । 


बिक के बे हल न ली नो 
यह एक ऐसा सिद्धान्त हे-यह एक ऐसी बात हँ-ीके मास तोर 
पर शायद इसे सभी पसन्द करेंगे । परन्तु सारा दार मदार इस बात पर 
ठहरा हुआ उस हद को नियत कहां पर करना चाहिए ! मनुष्यों की 
स्वाधीनता और समाज के बन्धन की हृदबन्दी किस तरह करना चाहिए 
दूसरों की काररवाइयों को एक मुनासिब हद के भातर रखन, अथात्‌ 
. उचित रीति पर उनका प्रतिबन्ध करने, पर ही हर आदसी का ससार- 
सुख अवलंबित है । अतएव, आदामया के चाल-चलन सम्बन्धी कुछ 
क्ायदों का, क़ानून के द्वारा, बनाया जाना उचित है। पर बहुतसी बांतिं 
ऐसी हैं जिनके लिए सरकारी क़ानून का बन्धन मुनासिव नहीं हैं । इससे 
उनके विषय में, लोगों की सम्मते के अनुसार, नियम बनाय जान 
चाहिए | आदमियों के काम काज से संबन्ध रखनेवाला सुख्य प्रश्न अब 
बे ॥७ ४ ८5. ् जे आ 9 5 न 
यह है कि ये नियम कोन ओर केसे होने चाहिए। परन्तु दो चार बहुत 
ही मोटे नियमों को छोड़कर ओर नियमों को बनाने के काम में हम लोग 
की. ओर 
हत पीछे हैं | एक पीढ़ी ने जो नियम बनाये है वे दूसरी पीढ़ी के बनाये 


पक 


हुए नियमों से नहीं मिलते । आर एक देश क बनाये हुए ।नयम दूसर दृश 
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के नियमों से भी शायदही कभी मिलते है। एक पीढ़ी या एक देश का किया 
करे पर 6 पी ० " ९ है 

हुआ फैसला दूसरी पीढ़ी या दूसरे देंश को अनोखा मालूस होता ह-वह 


१० स्वाधीनता: 


उसे हास्यास्पद जान पड़ता है । तिसपर भी एक युग, या एक देश, के 
आदमियों को इसमें कोई गूढ़ बात या कठिनाई नहीं मालूम देती, जैसे 
इस विषय में, पुराने ज़माने से लेकर आज तक, मलुष्य-मात्र का एकही 
मत रहा हो | जो नियम, जो क़रायदे, जिस देश में जारी होते हैं वे उस 
देश में रहनेवालें। को स्वर्यँसिद्ध और निश्नौन्‍्त जान पड़ते हैं। सब कहीं 
फैला हुआ यह जो सर्वव्यापी श्रम है वह लोगों के रीति-रवाज, अथोत्‌ 
रूढ़ि, के अद्भुत अ्रभाव का एक अच्छा नमूना है | एक कहावत है कि रीति- 
रस्म , आदत का दूसरा नाम है । पर इस नियम के सम्बन्ध में लोगों को 
हमेशा यह श्रम होता हैं कि रीति-रस्म ही का नाम आदत है । व्यवहार- 
सम्बन्धी क़ायदे बनाकर उनकों, मनुष्य-मात्र, जो एक दूसरे के ऊपर 
लाद देते हैं, उनके विषय में, रीति-रवाज, अथीत्‌ रूढ़ि, ज़रा भी सन्देह 
नहीं पेदा करन देती । इस लिए रूढ़ि को ओर भी अधिक पग्रबलता प्राप्त 
होती हैं । क्योंकि लोग, बहुत करके, इसकी जुरूरत ही नहीं समभते 
कि, एक आदमी दूसरों को, या हर आदमी खुद अपने ही को, पश्रच- 
लित रीति-रस्मों का कारण बतलाबवे | अथोत्‌ अमुक काम करने, या 
अमुक रूढ़ि को जारी रखने, का कारण बतलाने की जुरूरत नहीं समभी 
जाती । आदामयों को इस बात पर विश्वास करने की आदत पड़ जाती 
है। कुछ लोगों ने, जो अपने को तत्ववेत्ता समभने तक का होसला दिख- 
लाते हैं, आदमियों के इस विश्वास को यहां तक उत्तेजित कर दिया है, कि 
वे अपने मनोविकारों को तकंशास्त्र के प्रमाणों से भी अधिक बलवान ओर 
विश्वसनीय मानते हैं | इस लिए अपने विश्वास के समर्थन में प्रमाण 
ढूंढना और कारण बतलाना वे व्यर्थ समभते हैं । हर आदमी 
. यही चाहता है कि जो बातें उसको या उसके पक्षवालों को अच्छी लगती 
हैं उन्हींके अनुसार समाज के सब लोग बर्ताव करें | इसी घिकार के बश 
होकर, हर आदमी, समाज की व्यवस्था करने और उसके लिए बन्धन बनाने 
के विषय में अपनी अपनी राय देता है-अपना अपना मत स्थिर करता है। 
यह जुरूर सच है कि कोई आदमी इस बात को नहीं क्ुबूल करता (कै 
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न्याय तौलने का उसका तराज़, उसीकी रुचि, हैं। अथात्‌ वह यह नहीं कहता 
कि अपनी रुचि को ही नमूना मानकर वह न्याय करता है। पर 
किसीके चाल-चलन, व्यवहार या बतांव के विषय मे क्ऩायम का गई 
य, यदि वह तकंशाख्र के आधार पर नहीं हैं तो, राय देनेवाले ही की 
रुचि या पसन्द की कही जा सकती है । यदि कोई यह कहे कि जिस बात 
को में पसन्द करता हँ उसको ओर भी बहुत आदमी पसन्द करते है, 
उसका भी यही उत्तर है कि जेसे एक आदमी की रूचि न्याय 
तौलने के लिए अच्छे तराजू का काम नहीं दे सकती वैसेही बहुत आदाभियों 
| रुचि भी वह काम नहीं दे सकती । तिसपर भी, इस तरह की, 
बहुत आदमियों की रुचि, एक साधारण आदमी को पूरे तोर पर सप्रमाण 
ओर साधार मालूम होती है। यही नहीं, किन्तु नाति का, रीति का ओर उचित 
अथवा अनुचित बातों के विषय में जो विचार आदमियों के दिल में पेदा 
होते हैं उनका, आधार सिफ़ बहुत आदमियों की रूचि या पसन्द ही 
मानी जाती है। हां, जिन बातों का बयान अपने अपने धर्म या पन्‍थ की पुस्तकों 
में होता है, उनके लिए बहुत आदामयों की रुचि का आधार नहीं रहता । 
उनको छोड़कर, और सब बातों में, इसी नियम के अनुसार काम होता है। 
यहां तक कि ध्मे-पुस्तकों में कही गई बातों का अथे भी, इसी नियम 
को आधार मानकर, लगाया जाता है | इस तरह, बुरी या भली बातों 
विषय में आदमियों की जो राय होती है वह, दूसरों के बर्ताव 
[र चाल-चलन से सम्बन्ध रखनेवाली अपनी रुचि ओर उस रूचि 
कारणों के आधार पर, हमेशा क्रायम रहती है । दूसरी बातों के 
षय. में आदमियों की इच्छा को पेदा करनेवाले जेसे अनेक कारण 
होते हैं वेसेही उसकी इस-पसन्द करने या न करने की-इच्छा के भी 
होते हैं । इन कारणों में से कभी भले-बुरे का विचार; कभी पूत्रे प्रवात्ति 
(बे समझे बूके किसी तरफ भुकाव ) ओर मिथ्या धम्मे; कभी 
समाज के अनुकूल काम करने की आदत; कभी मत्सर, भक्ूठा घमण्ड 
सर 


ओर दूसरों के विषय में तिरस्कार बुद्धि-इत्यादि मुख्य समझने चाहिए। 
परन्तु, बहुत करके, सबसे प्रबल कारण स्वार्थ द्वाता है । अथोत्‌ सिर्फ़ 
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श्र स्वाधीनता: _ 
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अपना मतलब साधने के लिए ही वैसी इच्छा पेदा होती है। चाहे 
लक 4५ + ८ ० कफ छक आह 

वह भली हो, चहे बुरी । जहां के निवासियों में वरण-भद होता है; 
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अथोत्‌ जिस देश में एक आध वर्ण ओरों से श्रेष्ठ साना जाता है; वहां 
की नीति, अथोत्‌ लोगों के व्यवहार के नियमों, का सबसे बड़ा हिस्सा 
उसी वर के स्वार्थ ओर श्रेष्ठता सम्बन्धी समझ के आधार पर बना 
हुआ होता है । प्रीस देश के स्पा्टा-निवासियों ओर उनके गुल्लामों में; 
अमेरिका के अंगरेज़्-केसान और हबशियों में; सरदार और किराये 
के सिपाहियों में; पुराने राजा और प्रजा में; स्लो ओर पुरुषों में- 
जिस नीति, या जिन नियमों, का बतोव किया गया है वह नीति, या 
वे नियम, बहुत करके श्रेष्ठ पक्षवालों के स्वाथ ओर समझ के आधार 
पर ही बने हैं | पर, इस तरह के स्वाथ और इस तरह की समम का. 
असर, अष्ठ बणवालों में आपस में व्यवहार करने के जो नियम 
होते हैं, उन पर भी, होता है। अथोत्‌ पहले श्रेष्ठ साना गया वणोे, 
जिस देश में पीछे से ओरों की नज़र में गिर जाता है, या उसकी 
श्रष्ठता बिलकुल ही जाती रहती है, उस देश का समाज उसका तिरस्कार 
करने लगता है| इस लिए समाज की नीति के नियमों में भी उस वर्ण 
के विषय में निरादर के चिन्ह देख पड़ने लगते हैं । द 


पहले नियम का बयान ऊपर हो चुका | एक ओर भी नियम है। वह 
बहुत बड़ा है । वह राजाओं ओर देवताओं के विषय में मनुष्य-मात्र के 
अच्छे या बुरे विचारों से सम्बन्ध रखता है | इस तरह के कल्पित विचार, 
चाहे किसी क़ानून के जारी किये जाने से पेदा हुए हों, चाहे लोगों की 
रायही वेसी हो गई हो, परन्तु उनके वश होकर, उन्‍्हींके अनुसार 
आदमी व्यवहार जुरूर करने लगते हैं । अथोत्‌ जो राजा या देवता उनकी 
बुद्धि में बुरा या भला जँँच जाता है उसको वे वेसाही समभने 
लगते हैं | उनकी बुद्धि ऐसे विचारों में लीन सी हो जाती हैं। यह उन्की 
परवशता स्वार्थ से ज़रूर पेदा होती है, पर, दम्भ से नहीं होती। अथोत्‌ इस 
तरह की बुद्धि में दम्भ या पाखण्ड नहीं रहता । क्‍योंकि यह राजा या यह 


देवता बुरा है या मला-इस तरह की कल्पित समझ, उसके व्यवहार को 
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देखकर सचमुचही मन॒ष्य के मन में पैदा हो जाती हैं। इसीसे, ऐसी 
कल्पित बढ्धि में लीन होकर, आदमी ओरों का तिरस्कार करने लगते हँ।वह 
यही काल्पित तिरस्कार-बुद्धे थी जिसके वश होकर आदमियों ने अनेक 
जादगर और नास्तिकों को जीता जला दिया था | इस तरह के नीच ओर 
लिंद्य कारण समाज के व्यवहार ओर चाल-चलन सम्बन्धी ।नेयम बनाने 
के आधार ज़रूर माने गये हैं | परन्तु, तिस पर भी, यह नहीं कहा जा 
सकता कि इस तरह के नियम बनाने में समाज के फ़ायदे का खयाल 
नहीं किया गया । अथोत्‌ कोई यह नहीं कह सकता कि ऐसे नियम बनाने- 
वालों पर, समाज को फ़ायदा पहुंचाने की प्रेरणा ने, कुछ असर नहीं पेदा 
किया । असर जुरूर पैदा किया और बहुत किया | पर वह श्रेरणा सीधे 
मा से खुलासा नहीं पेदा हुई; किन्तु एक टेढ़े मांगे से हुई। अथोत्‌ 
यह समभकर वह नहीं पेदा हुई कि समाज के फ्रायदे का खयाल 
करना हमको उचित हे अथवा उसकी तरफ नज़र रखना हमारा काम 
है | परन्तु समाज को फ़ायदा पहुँचाने की बुद्धि से जो रूचि या अरुचि पेंदा हुई 
वह प्रेरणा उसीका परिणाम थी । इसका फल यह हुआ कि जिस हम- 
दर्दी या नफ़रत, अथोत्‌ सहानुभूति या घृणा, से समाज का बहुत ही थोड़ा 
या बिलकुल ही सम्बन्ध न था; वह भी सामाजिक नियमों के बनाने में 
काम में आ गई । 

क़ानून से या बहुत आदामियों की राय से, दण्ड-क्रैद, जुर्माना, 
समाज की दृष्टि में तुच्छ समझा जाना इत्योदि-नियत हुए | उन दण्डों के डर 
से चाल-चलन और व्यवहार सम्बन्धी नियम, अथोत्‌ कायदे, बनाए गए | 
पर उन नियमों के काम में लाए जाने का मुख्य कारण पूरे समाज, या 
उसके प्रबल भाग, की रुचि या अरुचि ही समझना चाहिए । ओर, आम 
तौर पर, विचार और विकार में, जो लोग समाज के अगुआ रहे हैं उन्होंने 
छोटी छोटी बातों पर चाहे जितना वाद-विवाद किया हो, पर, मुख्य मुख्य 
बातों के आदि हेतु, प्रयोजन, जड़ या बुनियाद पर कभी विचार नहीं 
किया । अथात्‌ उन्होंने इस तरह के आक्षेप कभी किये ही नहीं कि अमुक 
नियमों का बनाना योग्य है या अयोग्य । उन्होंने अपना मन सिर्फ़ इसके 
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जानने में लगाया कि कौनसी बात समाज को पसन्द करना चाहिए और 
कौनसी न करना चाहिए | बस, वे इसी विचार में लगे रहे ।इस बात 
की तरफ उनका ध्यान ही नहीं गया कि समाज की रुचि या अरूचि के 
अनुसार हर आदमी को बतोव करने के लिए लाचार करना उचित है 
या नहीं । जिनकी यह राय थी, कि समाज की रुचि या अरूचि के ही 
खयाल से व्यवहार-सम्बन्धी नियम न बनाए जाने चाहिए, उनको लोगों 
ने पाखण्डी समझा । उनकी जमात में मिलकर, स्वाधीनता की रक्षा के. 
लिए उन्हींका ऐसा प्रयत्न करने की अपेक्षा, लोगों ने समाज के सिर्फ़ 
उन्हीं मनोविंकारों को बदलना अच्छा खयाल किया जिन विकारों के कारण 
उनके ओर समाज के मत में फ़रक था । 

. हां, एक ही बात ऐसी है जिसके आधार, या जिसकी बुनियाद, 
पर बहुत लोगों ने समाज के ज़ल्म के विरुद्ध इस लिए सतत ग्रयत्र किया. 
कि समाज की रुचि या अरुचि को आदाभीयों की स्वाधीनता भें. 
हस्तक्षप, अथोत्‌ दस्तन्दाज़ी, न करना चाहिए। वह बात घधमनिष्ठा या. 
धार्मेक विश्वास है । यह उदाहरण कई कारणों से ध्यान में रखने लायक 
है | इससे बहुत सी बातें समझ में आ जाती हैं। उनमें सबसे बड़ी... 
बात जो ध्यान में आती है वह यह है, कि जिन नेतिक विचारों, अथोत्‌ 
भले बुरे आचरण सम्बन्धी ख़यालों, को लोगों ने तकंशास्र के प्रमाणों 
को तरह सही माना है वे कहां तक भूलों से भरे हुए हैं | अथीत यह मालूम 
हो जाता है कि वे विचार सही नहीं हैं; भ्रम से पूर्ण हैं । यह 
बात अब बहुत आदमी मानने लगे हैं कि धर्म-सम्बन्धी उदारता 
अच्छी चीज़ है। परन्तु जो आदमी धस्मौन्ध हो रहा है बह. 
दूसरे धम्मेवालों को जी से घृणा करता है । वह उनसे ज़रूर 
नफ़रत करता है । इसमें कुछ भी सन्देह नहीं | इंसाइयों के सबे-साधारण 
धम्में से पहले पहल अलग होकर जिन लोगों ने एक पन्‍थ अलग 
_ स्थापित किया, क्या वे दूसरे पन्थवालों से कम घृणा करते थे ? नहीं। 
पर जब वाद-विवाद, शाल्राथ या भंगड़े की गरमी जाती रही, और 

किसी पन्‍थ की जीत न हुई, अर्थात्‌ सब पन्थ जहां के तहांही रह गये,. 
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तब सब पन्थवालों को इस बात की कोशिश करने की जरूरत पड़ी कि 
जहांतक उनके पन्‍्थ का ग्रचार हुआ है वहांतक तो बना रहे । तब 
जिस पन्थवालों की संख्या कम थीं उसने अधिक संख्या के पन्थ- 
वालों से यह कहना शुरू किया कि-- “हमारे धार्मिक विचारों में बाधा 
न डालो; धर्म की बातों में उदारता दिखाओ; हम जो कुछ करें करने 
दो ” । निबेल पक्षवालों ने जब यह समभः लिया कि प्रबल पक्षवालों को 
अब हम अपने पन्थ में नहीं ला सकते तब धम्मौंदाय्य दिखलाने के लिए 
प्रबल पक्षवालों के सामने उन्हें चिल्लाने की जुरूरत पड़ी । इससे यह 
अर्थ निकला कि, धम्म के कामों में प्रबल पक्षवालों को निबेल पतक्षवालों 
पर जुल्म न करना चाहिए । धम्मे ही का विषय एक ऐसा है जिसके 
सम्बन्ध में लोगों ने मेरे कहे हुए सर्वव्यापी सिद्धान्त को छुबूल किया है। 
अथोत्‌ यही बात एक ऐसी है जिसके आधार पर लोगों ने यह राय 
क्रायम की हैं कि हर आदमी समाज के खिलाफ़ भी अपना अपना 
हक़ पाने का दावा कर सकता है । समाज का जो यह सिद्धान्त था कि 
उससे विरोध करनेवालों पर, अथात्‌ जिनकी राय समाज की राय से 
नहीं मिलती उन पर, सत्ता चलाने का उसे अधिकार है, उसका खण्डन 
सिफ़े इसी धम्में-सम्बन्धी विषय में किया गया है। जिन ग्न्थकारों की 
बदौलत दुनियां को थोड़ी बहुत धम्मे-सम्बन्धी स्वाधीनता मिली है उन्होंने 
इस बात पर बहुधां जोर दिया है कि धम्म के मामलों में ही आदमी 
को अपनी अपनी रूचि या समझ के अनुसार बतोव करने का पूरा हक़ 
है । इस बात को उन्होंने बिलकुल ही क्ुबूल नहीं किया कि धार्मिक विषयों 
में कोई आदमी दूसरों के सामने जवाबदार है। अथोत धम्म की बातों 
में जिसका जी जैसा चाहे वह वेसाही आचरण कर सकता है। तथापि 
जिन बातों की आदमी अधिक परवा करते हैं अथोत जिनसे 
उनके हिताहेत का अधिक सम्बन्ध रहता है, उनके विषय में 
उदारता न दिखलाना मनुष्य-मात्र का यहां तक स्वभाव हो गया है, कि 
ऊध् दशा को छोड़कर, ओर कहीं भी धम्मे की उदारता का पूरा पूरा 
व्यवहार नहीं हुआ । धम्मे के कगड़ों में पड़कर जहां के . आदृमी- अपनी 
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शान्ति को नहीं भड़ करना चाहते, अथोत्‌ धम्मेशून्य, या धम्मे की तरफ से 
बे परवाह, लोगों का पक्ष जहां प्रबल है, वहीं धम्म-सम्बन्धी उदारता, पूरे तौर 
पर, व्यवहार में लाई गई । “कुछ देशों' से मेरा मतलब ऐसेही देशों से है। 

जिन देशों में धर्म्म की उदारता काम में लाई जाती हैं वहां के भी 
प्राय: सभी धार्मक यह समभते हैं कि इस उदारता की हद जुरूर होनी 
चाहिए । दूसरों को, अपने धाम्मक व्यवहारों से जुदा अथवा विरुद्ध, 
व्यवहार करते देख उनको न रोकने का नाम धम्मोंदाय, अथोत्‌ धम्मे 
की उदारता, हैं। उसे एक तरह की क्षमा, सहनशीलता, तहम्मुल या 
बर्दाश्त कहना चाहिए | कोई कोई आदमी ऐसे हैं जो धम्मे से सम्बन्ध 
रखने वाली संस्था, सभा या समाज के कामकाज विषयक मतभेद को 
बदीश्त कर सकते हैं; परन्तु स्वयं धम्मे-सम्बन्धी नियम, व्यवस्था 
या क़ायदे के मतभेद को नहीं बदोश्त कर सकते । कोई कोई, एकेश्ररवादी 


[ 


या पोप के अनुयायया हा का नहा दुख सकते; पर, आर सब गअ्रकार के 


मतभेद रखनेवालों को वे कुछ नहीं कहते। कुछ ऐसे हैँ जो इंश्वर के 
उपदिष्ट सभी धर्म्मों को मानते हैं। अथोत्‌ ओर लोग चाहे जिस धम्मे के 


वि कर 


हों, पर वे यदि उस धम्म -को इंश्वरप्रणीत मानते हैं, तो ये तीसरी तरह 
के आदमी, उनसे उदारता का बतोव करते हैँ । कुछ लोग इससे भी 
अधिक उदारता दिखाते हैं। वे इंश्वर ओर परलाक पर भी विश्वास कर लेते 


३२ 


हैँ; पर उसके आगे नहीं जाते। अथोत्‌ जो लोग इंश्वर ओर परलोक को 
मानते हैं उनसे ये भेदभाव नहीं रखते; पर जो यहां तक बढ़े चढ़े हैं कि 
इनको भी नहीं मानते उनसे इनकी नहीं बनती | यह हालत उन देशों 
की है जिनमें धम्मेहौन लोगों का ज़ोर अधिक है । पर, जिन देशों में 
_ धम्मनिष्ठा अभी तक शुद्ध ओर सबल हैं वहां वालो के इस खयाल को 
जरा भी धक्का नहीं पहुंचा कि जन-समुदाय, अथोत्‌ समाज, की राय हर 


आदमी को माननाही चाहिए। 


क्‍ इंगलिएड का राजकीय इतिंहास दूसरी तरह का हे।वह ओर देशों 
इतिहास से मेल नहीं खाता। इससे यद्याप समाज, अथोत्‌ सबे साधारण, को 


सवा, २ 
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राय का वज़न कछ अधिक हैं; तथापि सरकारी कानून का बोझ आधिक नहीं। 
है; वह कम है। यह बात ओर देशों में नहीं पाई जाती । यहां, निज ॒ के, 
अथीत ख्ानगी, काम-काजें! में कानून बनानेवालों ओर सत्ताधारियों की 
खुल्लम खुल्ला दस्तन्दाजी को लोग बहुत बुरा समभते हैं। इसका पहला 
कारण यह है कि हर आदमी को मुनासिब स्वाधीनता दी जाने को तरफ 
लोगों का बहुत ध्यान है। दूसरा कारण यह है कि लोग अब तक यह 
समम रहे हैं कि गवनेमण्ट के सभी ख़यालात समाज के हित के अनुकूल 
नहीं हैं। इनमें से पहले कारण की अपेक्षा दूसरा कारण अधिक सबल है । 
समाज के अधिक आदमियों को अभी तक यह नहीं मालूम कि गवनमेण्ट की 
हुकूमत अपनीही हुकूमत है और गवनेमेण्ट की राय अपनीही राय हे। जिस 
समय लोगों को यह बात मालूम होने लगेगी, उस समय, हर आदमी की स्वाधी- 
नता में गवनमण्ट शायद उतनीही दस्तन्दाज़ी करने लगेगी जितनी दस्तन्दाज़ी 
समाज, आज कल, उसमें कर रहा है। परन्तु, अभी तक, बहुत लोगों 
के विचार ऐसे हैं कि यदि गवनेमेण्ट, क़ानून के द्वारा, प्रय्येकक आदमी की 
उन बातों का प्रतिबन्ध करना चाहे, जिन बातों के प्रतिबन्ध को बरदाश्त 
करने की उन्हें आदत नहीं है, तो उन विचारों की धारा ऐसे प्रतिबन्ध के 
प्रतिकूल जेर से बहने लगे । उस समय लोग इस बात का बिलकुल विचार 
न करेंगे कि जिस बात की वे प्रतिकूलता करते हैं. वह क़ानून से नियंत्रित 
या प्रतिबद्ध किये जाने के लायक़ हैं या नहीं। यह स्थिति यदि अच्छी 
समभी जाय, ओर यह मान लिया जाय, कि उससे लोगों का मतलब 
ज़रूर ही। निकल जाता है तो उसका यह उत्तर है, कि इस तरह के विचार 
अथवा मनोविकार जैसे उचित जगह में प्रयोग किये जाते हैं वेसे ही अनु- 
चित जगह में भी. प्रयोग किये जा सकते हैं । सच तो यह है कि ऐसा 
कोई भी सब्वे-सम्मत तरीक़ा नहीं निकाला गया है जिससे गवनेमेण्ट 
की दस्तन्दाज़ी की योग्यता अथवा अयोग्यता की ठीक ठीक जांच की जा 
सके । अथोत्‌ हमको एक ऐसा नियम, या तरीका, खोज निकालना चाहिए 
जिसकी सहायता से हम तत्काल यह निश्चित कर सके कि किस बात में 
द्स्तन्दाजी करना गवनेमेणट को उचित है ओर किससे नहीं. | पर, इस 


श्र स्वाधीनता: 


समय लोग करते क्‍या हैं कि वे अपनी रुचि या अरुचि के अनुसार सब 
बातें की योग्यता अथवा अयोग्यता का निश्चय करते हैं। ऐसा न 
होना चाहिए । जब कोई फ्रायदे का काम कराने, या किसी नुक़सान 
अथवा आपदा से बचाने, की ज़रूरत होती है तब आदमी उसके लिए 
गवनमेरट को ख़शी से उत्तेजित करते हँ।पर कुछ आदमी ऐसे भी हैं, कि वे, 
चाह जितने सामाजिक दुःख, अनथे या आपदायें वे सहन करें, तथापि 
लागा। के फ़ायदे को एक भी नई बात सें गवनेमेण्ट को दस्तन्दाओ नहीं करने 
देते । मतलब यह कि, काम पड़ने पर, आदमी अपनी अपनी रुचि के 
अनुसार, कुछ इधर ओर कुछ उधर, भक पड़ते हैं । या जब कोई काम 
गवनमभेरट से आदमी कराना चाहते हैं तब, उसमें अपने हानि-लाभ की मात्रा 
का विचार करके, उस तरफ़ क्कुकते हें जिस तरफ़ कुकन से उनको अधिक 
लाभ जान पड़ता है। या, ऐसे मौक्के पर, वे इस बात का विचार करते 
हैं कि जिस काम को लोग गवर्नमेर्ट से कराना चाहते हैं उसे वहं उनकी 
राचे के अजनुसार करेंगी या नहीं। और उस विषय में जैसा विश्वास, 
अनुकूल या प्रतिकूल, उनको हो जाता है उसीके अनुसार वे अपना मत 
दंत हैं। अथात्‌ अनुकूल विश्वास होने से अनुकूल और प्रतिकूल होने से वे 
प्रतिकूल पक्षवालों में मिल जाते हैं। परन्तु इस बात का सिद्धान्त निश्चित 
करक, रे अमुक काम करना गवनेमेण्ट को उचित है ओर अमुक 
करना उाचेत नहीं, शायदही कभी कोई अनुकूल या प्रतिकूल पक्ष 

शामेल हुआ हो। इस तरह के नियम या सिद्धान्त के अभाव में, में 
समभता हूं, इस समय, एक पक्षवाल्र जैसे भूल करते हैं वैसेद्दी दूसरे पक्ष- 
वाले भी करते हैँ । अथोत्‌ जो लोग, किसी विशेष कारण से, गवर्नमेरंट की 
: इस्तन्दाजी को पसन्द करते हैं वें जैस भूलते हैं तैसेही, जो उसकी दस्तन्दाजी 
में दोष निकालते हैँ, या उसे बुरा समभते हैं, वे भी भूलते हैं । क्‍ 


इस पुस्तक मे में एक ऐसे सीधे सादे, पर व्यापक, सिद्धान्त का विवेचन 
करना चाहता हू ।जससे यह मालूम हो जाय कि, जुदा. जुदा, हर आदमी के 
साथ समाज का व्यवहार कैसा होना चाहिए । अथोत्‌ व्यौक्त-विशेष से किस 
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तरह का व्यवहार करना समाज को उचित हैं ओर किस तरह का उावित नहीं। 
अथवा व्यक्ति-विेशेष को समाज कहां तक अपने ताबे में रख सकता है, 
और कौन कौन सी बरतें वह बलपूर्वक उससे करा सकता है । यह सिद्धान्त 
अथवा यह मह।तत्व ऐसा होना चाहिए, जिससे” यह बात समक में आा 
जाय कि कब, किस हालत में, क़ानून के द्वारा शारीरिक दण्ड दिये जाने 
का नियम होना चाहिए, और कब, किस हालत में, न होना चाहेए। 
और, इससे इस बात का भी निम्चय हो जाय कि समाज की राय का 
कब, किस हालत में, और कहां तक प्रतिबन्ध किया जाय । वह सिद्धान्त 
यह है---समाज के किसी आदमी के काम-काज की स्वाधीनता में, एक 
अथवा बहुत आदमियों के रूप में, मनुष्यमात्र की दस्तन्दाज़ी का सिर्फ़ 
एकही उद्देशश, आशय या मतलब होता है। वह उद्देश्य आशय या 
मतलब, आत्मरक्षा-अपनी हिफ़ाज़त-है। जितने सभ्य, अथोंत्‌ सुधरे 
हुए, समाज हैं. उनमें से किसी आदमी के ऊपर, उसकी इच्छा के 
विरुद्ध, सिफ इस मतलब से सत्ता, या शाक्ति, मुनासेब तोर पर 
काम में लाई जा सकती हैं कि उस आदमी से, दूसरों को नुक्सान 
या तकलीफ़ न पहुंचे । स्वयं उस आदमी के शरीर या मन की 
रक्षा का उद्देय कोई चीज्ज नहीं। सत्ता को काम में लाने में उस 
उदेश्य का खयाल नहीं किया जाता | किसी आदमी से कोई काम 
सिर्फ इस मतलब से कराना, या कोई काम करने से उसे सिर्फ 
इस मतलब से रोकना, कि ऐसा करने से उसे फ्रायदा होगा; या ऐसा 
करने से उस अधिक सुख मिलेगा; या ऐसा करना, ओरों की राय में, 
योग्य अथवा बुद्धिमानी का काम होगा; मुनासिब नहीं । उसे मना करने, उसे 
सममभाने, उसके साथ बादविवाद या उससे प्राथना करने में, इन बातों 
का उपयोग हो सकता है; परंतु वलपूवेक उससे कोई काम कराने, 
अथवा, प्रतिकूल व्यवहार करने पर, उसे दण्ड देने में इन बातों से काम 
नहीं चल सकता । ऐसे मामलों में इस तरह की बातें युक्ति-सज्ञत नहीं 
मानी जा सकती | जिस काम से उसे रोकना है उस काम से यदि किसी 
दूसरे को कष्ट पहुंचने की सम्भावना है, तभी उस पर बल-प्रयोग करना, 


२०  स्वाधीनता: 


अथवा उसे दण्ड देना, मुनासिब होगा | उसके व्यवहार या चालचलन के 
जिस हिस्से से दूसरों का सम्बन्ध हे सिफ उसीका वह ज़िम्मेदार है; सिर्फ 
उसीक॑ लिए वह उत्तरदाता हैं। जिस हिस्से से सिफे उसीका सम्बन्ध 
है उसमें उसकी स्वाधीनता अखरण्डनीय हें; वह नहीं छीनी जा सकती । 
अपना, अपने शरीर का, अपने सन का हर आदमी मालिक हैं, हर आदमी 
बादशाह है। 
यह कहने की ज़रूरत नहीं कि यह सिद्धान्त सिर्फ उन्हीं लोगों के 
लिए काम में लाया जाना चाहिए जिनकी बुद्धि, जिनकी समझ, परिपक्व 
दशा को पहुच गई हैं; अथोत्‌ जो बालिगश हूँ | मेरा मतलब बच्चों से नहीं, 
ओर न उन स््री-पुरुषों से है जो कानून के अनुसार वयस्क, अथोत बालिग 
नह हुए । जो लोग अभी तक ऐसी अज्ञान-दशा में हैँ कि दूसरों की देखभाल 
मे रहना उनके लिए ज़रूरी बात है उनकी रक्षा बाहरी उपद्रवों से भी की 
जानी चाहिए और खुद उनके अनुचित कामों से भी। इसी नियम के 
अनुसार उस समाज, उस जन-समुदाय, के लिए भी यह सिद्धान्त नहीं 
जिसके सभी आदमी अज्ञान, अतएव निरृष्ट अवस्था में हैं ।जिस समाज 
के आदमी अजन्लान हूँ, जंगली हैं, समकदार नहीं हैँ, उसमें, बिना किसी 
को सहायता या दस्तन्दाजी के, आपही आप सज्ञानता, सुधार या सभ्यता 
के पैदा होने में इतने अटकाव और इतने विश्न आते हैं कि उनको दूर 
करने के लिए उचित उपायों को जुरूर काम में लाना पड़ता है।जिस 
देश का समाज ऐसा है उस का राजा, सच्चे उत्साह से प्रेरित होकर, समाज 
क॑ हित करन को इच्छा से, यदि कोई भी उपाय, या साधन, काम में लावे 


३ 


ता वे उपाय आर वे साधन अच्छे ही समझे जाने चीहए। क्‍योंकि 

यदि वे उपाय न किये जांय तो जिन बुराइयों को दूर करने के लिए उनकी 
याजन! हुई हैं, वे शायद आर तरह से दूरही न हों। जो लोग असभ्य 
है; जगला है, उन पर सत्ता चलाने-हुकूमत करंने-में अनिवेन्ध शासन, 
अथात्‌ बिना वन्धन का ही राज्य, अच्छा होता है।परशते यह है कि उन लोगों 
को सभ्य आर शिक्षित बनाने के ही इरादे से इस तरह का राज्य हो; और वे 


सचमुच सभ्य आर |शेज्षित बनादिये-जांय । स्वाधीनता का यह सिद्धान्त 
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कर क्‍ & ओह च्य 
तब तक काम में लाये जाने के लिए नहीं है, जब तक. मनुष्य-जाति, 
अपने को एक दूसरे की बराबरी का समझकर, बिना रोकटोक के, 


_ किसी भी विषय पर विचार करके, अपनी तरक्की करने के लायक़ 


] 


न हो जाय । तब तक उसके लिए सिर्फ एकही काम है 

यह कि पूरे तौर पर वह किसी अकबर, या शालेमेन,# के आधीन 
रहै--यदि सोभाग्य से वह उसे मिल जाय। अपने आप) या दूसरों के 
द्वारा, उत्साहित की जाने पर, जब मनृष्य-जाति अपनी तरक्की का रास्ता 
आपही दृढ़ निकालने के लायक़ हो जाती है (जिन. देशों के. विषय में में 
यहां पर लिख रहा हूं उनको इस लायक़ हो चुके बहुत वरखें हो गई) 
तब प्रत्यक्ष रीति से, या दी हुई आज्ञा का पालन न करने के कारण दण्ड 
आदि देकर अप्रत्यक्ष रीति से, उसीके हित के लिए, उस पर बल-प्रयोग 
करना, अथोत्‌ जबरदस्ती कोई काम कराना, ग़ैरमुनासिब है । इस तरह की 


जबरदस्ती तभी मुनासिब समझी जा सकती है जब वह दूसरों की रक्षा 


लिए की जाय । अथोत्‌ जब किसी के अनुचित व्यवहार के कारण 


' आरा को तकलीफ़ पहुंचने का डर हो तभी उस अनुचित व्यवहार करनेवाले 


को बलपूवेक राह पर लाना मुनासिब है। 


.. जिस सिद्धान्त का वणोन मेने ऊपर किया वह केवल उपयोगिता 
के ही! आधार पर किया। इस लिए, यहां पर यह कह देना उचित 
होगा कि यदि ऑर किसी बात के आधार पर इस सिद्धान्त से कुछ 
कायदा हाता हो तो में उस नहीं मानता । नीतिशास्र से सम्बन्ध रखने- 
वाली जितनी बातें हूँ उनकी जांच करते समय में उनकी उपयोगिता को 
दी सब से प्रधान सममता हूं । पर, इस उपयोगिता का अ्थ बड़े विस्तार 
का है, अथोत्‌ वह बहुत व्यापक है । आदमी को उन्नति शील प्राणी 
समझकर, उसके चिरस्थायी हितों की प्राप्ति को ही में सच्ची उपयोगिता 
समझता हू । मरा मतलब यह है कि इस तरह के चिरस्थायी हितों की प्राप्ति के 
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*# राल्मन पहल फ्राकृत लोगो का राजा था; पर, पीछे से वह समग्र परिचमी योरप 
का हा गया । ८०० इसवो म॑ उसे बादशाह को पदवी मिक्कली । वह वड़ा उदार, गुणवान _ 
विद्वान्‌ , न्‍्यायी और सदाचरणशील था । यारप का वह अकवर था। .. 


२२ स्वाधीनता, _ 


लिए आदमी के जिन कामों से दूसरों को सम्पर्क है, सिर्फ उन्हींस सम्बन्ध 
रखनेवाली व्यक्ति-विशेष की स्वाधीनता में दस्तन्दाज़ी करना मुनासिब है। 
यदि कोई आदमी ऐसा काम करता है जिससे दूसरों को तकलीफ़ पहुंचती 
है तो उसे, क्रानून के द्वारा, या यदि, क्रानून से काम लेने में सुभीता 
नहीं है, तो बुरा भला कहके, सज़ा देना, देखने के साथही, उचित मालूम 
होता है । ऐसी भी बहुत सी जंची हुई बातें हैं जिनसे समाज के हित 
होने की विशेष सम्भावना रहती है। वे भी हर आदमी से बलपूवेक, 
अथोत- जबरदस्ती, कराई जा सकती हैं | एक उदाहरण लीजिये:--कचहरी 
में जज के सामने गवाही देने के लिए हर आदमी मजबूर किया जा सकता 
है; क्योंकि जिस समाज में वह आराम से रहता है उसके फ्रायदे, या 
उसकी रक्षा, के लिए उसका धम्म है, कि वह भरी सहायता करे | उसे 
समभना चाहिए कि वह भी समाज का एक अंश है और समांज की ही 
_ अलाई के लिए क्रानून के अनुसार बर्ताव किया जाता है । इसी तरह हर 
आदमी, विशेष विशेष बातों में, उदारता के काम के लिए भी विवश किया 
जा. सकता है | उदाहरण के लिए किसी की जान बचाने, या असहायों 
पर जुल्म होते देख उनकी रक्षा करने, के लिए आदमी पर बल-प्रयोग 
करना मुनासिब है | मतलब यह कि जिस समय जो काम करना आदमी 
का धम्मे, फ़ज़े या कर्तव्य है, और जिसे न करने से समाज की हानि, 
थोड़ी या बहुत, हो सकती दै उसके लिए वह हमेशा ज़िम्मेदार है । जो 
लोग यह समभत हैं कि आदमी कुछ न कुछ काम करके ही दूसरों को 
. दवानि पहुंचा सकता है, चुपचाप, अथोत्‌ तटस्थ, रहकर नहीं पहुंचा सकता, 
वे भूलते हैं | दोनों तरह से औरों की हानि हो सकती हैं--औरों को तकलीफ़ 
पहुंच सकती दे | जो आदमी दूसरे को लाठी से मारकर उसे चोट पहुंचाता 
है वह भी सज़ा पाने का काम करता है, और जो दूसरे को डूबता देख 
उसे बचाने की कोशिश न करके, चुपचाप तमाशा देखता रहता हैं वह 
भी सज़ा पाने का काम करता है। इस लिए, दोनों हालतों में, समाज 
ऋे हानि पहुंचाने का वह अपराधी है।हां, यह सच है कि पहले प्रकार से, 
अथात्‌ कार्य-द्वारा, किसी का अद्दित करने के कारण जो सज्ञा दीजा 
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सकैगी उसकी अपेक्षा चुपचाप बैठे रहने, अथात्‌ कोई काम न करने, के 
. कारण जिस सज़ा की जुरूरत समभी जायगी उसे. काम में लाने में अधिक 
खबरदारी दरकार होगी । अपने किसी अनुचित काम से दूसरों का अहित 
करने के कारण हर आदमी को ज़िम्मेदार समकना एक साधारण नियम 
है । पर दूसरे का अहित होता देख चुपंचाप बैठे रहने-उसे टालने की 
कोशिश न करनें-कें कारण उसे ज़िम्मेदार समकना साधारण नियम नहीं; 
किन्तु निपातन, अपवाद या मुस्तसना बात है। परन्तु कभी कभी इस तरह 
के बहुत बड़े मोक्के आजाते हैं जिनके कारण इस अपवाद को काम में 
ल्ञाना, अथोत्‌ चुपचाप बेठने के लिए सज़ा देना, मुनासिब समभा जा 
सकता है। आदमी के बाहरी व्यवहारों से सम्बन्ध रखनवाली जितनी 
बातें हैं उनके लिए हर आदमी उन लोगों के सामने हमेशाही उत्तरदाता 
रहता है जिनस कि उन बातों का सम्बन्ध है | यहां तक कि कभी कभी, 
समाज के सामने भी वह उत्तरदाता समझा जाता है; क्योंकि समाज 
सब की रखवाली करता है । परन्तु, बहुधा, ऐसे मामलों में व्यक्ति- 
विशेष पर ज़िम्मेदारी लादना विशेष कारणों से उचित नहीं होता। 
तथापि, इस विषय में कोई व्यापक नियम नहीं बनाये जा सकते। ऐसी 
ज़िम्मेदारी कब उचित और कब अनुचित होगी, इस बात का निश्चय अपने 
अपने समय, स्थान ओर प्रसज्ञ के अनुसार, करना होगा । कोई कोई बातें 
ऐसी हूँ कि याद समाज, हर आदमी को, उन्हें अपनी अपनी समझ के 
अनुसार करने दे तो लोग उन्हें अधिक अच्छी तरह से कर सकें। पर, यादे 
उन बातों के सम्बन्ध में समाज, अपनी शक्ति के अनुसार, किसी तरह का 
प्रतबन्ध कर दें, तो लोग उनको उतना अच्छा न कर सके | कभी कभी 
जिन तकलीफ़ा को दूर करने, या जिन अनर्थां से बचाने, के लिए समाज 
अपनी सत्ता को काम में लाने, या किसी तरह की प्रतिबंधकता करने, का इरादा' 
रखता है उनकी अपेक्षा, सत्ता को काम में लाने, या प्रतिबन्धकता करने, 
से अधिक सख्त तकलीफ़ ओर अधिक भयद्भुर अनथे पेदा होने की सम्भा- 


हक 


बना होती है | ऐसे प्रसंग आने पर समाज की प्रतिबन्धकता उचित नहीं 
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मानी जा सकती । ऐसी बातों की ज़िम्मेदारी आदमी की समझ, और उसके 


२४ ु स्वाधीनता. 


भलेबुर के ज्ञान, पर ही छोड़ देना चाहिए । उसीसे दूसरों की रक्षा, जहां 
तक हो सके, होने देनी चाहिए। पर हां, ऐसे मौक़ों पर आदमी को इस 
वात का ख़याल रखना मुनासिव है कि मुझसे दूसरों को तकलीफ़ पहुंचने, 
या, उनका अहित होने, की जो सम्भावना है उससे बचाने का प्रबन्ध 


बा 


समाज नहीं करता । इसलिए मुझे स्वाथ पर अनुचित दृष्टि न रखकर 
निष्पक्षपात होकर व्यवहार करना चाहिए । ऐसे समय में आदमी को 
अपना न्याय आपही करना चाहिए; ओर इतना कड़ा करना चाहिए जितना 


के एक जज भी, यदि वह उसके सामने जाता, तो न करता । 


जिन बातों का सम्बन्ध, प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रीति से, सिर्फ दूसरों 
से ही है उन्हींका यहांतक विचार हुआ । अब कुछ ऐसी बातों का भी 
विचार किया जाना उचित है जो दूसरों से बिलकुलही सम्बन्ध नहीं 
रखती; अरथोत्‌ उनसे समाज का न तो कोई फ़ायदाही है और न कोई 
नुक्तसानह । और यदि कुछ है भी, तो बहुतही अप्रत्यक्ष रीति से है। 
ऐसी बतें वे हैं जिनका स म्बन्ध सिफ उन्हीं लोगों से है जिनकी वे हैं; या, 
यदि, कि८। दूसरे से भी है तो वह सम्बन्ध बलपूवेक अथोत्‌ जबरदस्ती 
नहें। हुआ है; किंतु खुशी से अनुमति-पूर्वक हुआ है । मतलब यह है कि 
जो सम्बन्ध हो वह प्रत्यक्ष रीति पर हो और देखने के साथही दूसरों को 
उसका ज्ञान हो जाय । जो आदमी जिस समाज का है उसके व्यवहारों 
ऊा डुद़ न कुछ असर उसके द्वारा समाज पर जुरूरही पड़ता है। परन्तु 
इस आत्तेप के उत्तर में यहां पर मैं कुछ नहीं कहना चाहता । इसका विचार 
में आगे चलकर यथास्थान करूंगा | तो, मान लीजिये कि ऐसी बातों के लिए 
हर आदमी को स्वाधीनता देना मुनासिब है। अब यह देखना है कि इस 
प्रकार की स्वाधीनता में कौन कौनसी बातें शामिल होनी चाहिए । पहले 
तो इसमें सब प्रकार का अन्‍न्तज्ञोन अथांत्‌ अन्तर्बाघ, सम्बेदन या सत्‌ 
ओर असत्‌ के पहचानने की बुद्धि, शामिल होनी चाहिए। बहुत व्यापक अर्थ 
की बोधक सदसह्ठिवेक-बुद्धि की स्वाधीनता; विचार ओ र मनोधैकारों की _ 


स्वाधीनता; धम्में, नीति और विज्ञान से. सम्बन्ध रंखनवाले, व्यवहारिक 
अथवा सात्विक, मतों की स्वाधीनता; ये सब इसी प्रकार की. स्वाधीनता _ 


ट्र 
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के भीतर सममी जानी चाहिए । किसी भी विषय में जिसकी जो राय हे. 
उसके अपने मन में ही रखेन और स्वे-साधारण में प्रकाशित करने में 
बड़ा अन्तर है| कोई विकार या विचार जबतक मन में रहता है तबतक 
उसका सम्बन्ध किसी ओर से नहों होता; परन्तु प्रकाशत ह।ते हा। उसका 
सम्बन्ध दूसरों से भी हो जाता है। इसका विचार में आगे करूंगा, कि 
. हर आदमी को अपनी राय जाहिर करने के लिए कहां तक स्वाधीनता 
दी जा सकती है | यहां पर में इतनाही कहना बस - समभता हूं कि हर 
आदमी को अपनी राय जाहिर करने के लिए स्वाधीनता देना उतने ही 
महत्व की बात है, जितने महत्व की बात उस उस राय को मन में क़ायम 
करने के लिए स्वाधीनता देना है। इसीसे ये दोनों बाते व्यवहार में बिलकुल 
एक दसरे से मिली हुई मालूम होती है | जिस. प्रकार की स्वार्धीनता 
के विषय में में [लिख रहा हूं उसमें रुच की स्वाधीनता, और जो जैसा उद्योग 
करना चाहे उसे करने की भी स्वाधीनता शामिल है। अथांत्‌ अपने स्वभाव, 
अवस्था, स्थिति ओर रुचि के अनुसार जो जिस तरह का रोज़गार करना चाहे 
उसे उस तरह का रोज़गार करने देने की स्वाधीनता उस होनी चा॥हेए 
किये का फल भोगने के लिए तेयार रहने पर, हर आदमी को, अपनी 
अपनी इच्छा के अनसार, काम करने की स्वार्धनता भी मिलनी चाहिए 
फिर, चाहे वह काम दूसरों की दृष्टि में मूखंता, प्रतिकूलता ओर भूलों से 
रा हुआ ही क्‍यों न हो; पंरन्तु, हां, उससे दूसरों को हानि न पहुंचनी 
चाहिए। यदि इस प्रकार की स्वाधीनता हर आदमी को दी जा सकती 
है, तो वह एक से अधिक आदमियों को भी दी जा सकती है । क्योंकि 
जिन कारणों से, अलग अलग, हर आदमी को वह मिल सकती हूँ, उन्हीं 
कारणों से वह जन-समुदाय को भी मिल सकती है। परन्तु शर्ते यह है, कि 
न-समुदाय के सब आदमी वयस्क अथात्‌ बालिर हों ओर किसीने उन- 
को जबरदस्ती, या धोखा देकर, उस समुदाय में न शामिल किया हो | इस 


हालत में जिन कामों से दूसरों को हानि न पहुंचती हो उन्हें, मिलकर 
करने के लिए, जन-समुदय को भी स्वाघीनता दी जा सकती है। 


२६ स्वाधीनता, 


जिस समाज में, जिस लोक-समुदाय में, इस तरह की स्वाधीनता का 
आदर नहीं हैं वह समाज स्वाघीन नहीं कहा जा सकता; फिर वहां की 
राज्यव्यवस्था चाहे जैसी हो। कोई देश, कोई समाज, या कोई जन-समुदाय, 
जिसमें इस तरह की स्वाधीनता, पूरे तौर पर, और बिना किसी प्रतिबन्ध 
या राकटोक के, नहीं दी जाती वह सब प्रकार से स्वाधीन नहीं माना जा 
सकता । पर स्वाधीनता कहते किसे हैं ? उसकी स्थूल परिभाषा क्‍या है? 
दूसरा का किसी तरह की हानि न पहुँचाकर, और अपने हित के लिए 
किय गय दूसर। के यत्न में बाधा न डालकर, जिस तरह से हो उस 
तरह, अपने स्वाथ-साधन की आज़ादी का नाम स्वाधीनता है | उसको ही 
स्वाधानता कहना शा्रा देता हैं। अपने मन, अपने शरीर और अपने 
आत्मा का ह/| आदमी मालिक है। उन्हें अच्छी हालत में रखने के लिए सब 
का बराबर आधेकार हैँ । उस अधिकार में कोई दस्तन्दाज़ी नहीं कर सकता। 
इस [विषय म दूसरों की इच्छा के अनुसार हर आदमी को बताौव करने के 
लिए लाचार करने की अपेक्षा उसे जैसा अच्छा लगे वैसा करने देने में 
मनुष्यजाति का अधिक फ़ायदा है । 


यह काई नया |सेद्धान्त नहीं है; यह कोई नई बात नहीं है। बहुतों 
का ता यह स्वयासद्ध सा जान पड़ेगा अथोत्‌ उनकी दृष्टि में इसकी 
उपयोगिता था योग्यता साबित करने की कोई जुरूरतही न मालूम होगी । 
परन्तु वचार करन स यह बात ध्यान में आ जायगी कि इंस समय समाज 
में जिस तरह का व्यवहार जारी है, और लोगों की राय जिस तरह की 
हा रही है, उसके सच्चे अ्रवाह के यह सिद्धान्त कितना प्रतिकल है | अपलीं 
निज की रुचि के अनुसार लोग सममते हैं कि अमुक बात का होना 
समाज के लिए अच्छा है ओर अमुकका व्यक्ति-विशेंष के लिए। इतना ही 
नहीं; किन्तु, उस अच्छी बात, या अच्छी स्थिति, को पाने की इच्छा से 
तदनुकूल कोशिश करने के लिंए, समाज और व्यक्ति-दोनों-को, लोग, अपनीही 
अपनो रुचि के अनुसार, विवश करते हैं-लाचार करते हैं । पुराने जमाने 
मे लाॉकसत्तात्मक राज्यों के आदम्मियों की यह समझ थी कि हर आदमी 


पहिला अध्याय, . २७ 


के शरीर ओर मन, दोनों, के व्यवहारों का प्रतिबन्ध करने से देश का बहुत 
फ़ायदा - होता है ।. इसीसे आदमी के छोटे छोटे ख़ानगी मामले तक 
में वे अधिकारियों के द्वारा की गईं दस्तन्दाज़ी को सुनासिब सममते थे । 
इस तरह की समझ को उस समय के दाशैनिक, तत्वज्ञानी ओर बड़े बड़े 
परिडत भी ठीक बतलाते थे | अथोत्‌ इस तरह के ख़यालात का वे अनु- 
मोदन करते थे । उस समय की स्थिति, उस समय की अवस्था, और तरह 
की थी ।-प्रजासत्तात्मक जितने राज्य थे बहुत छोटे छोटे थे | वे सब बहुधा 
बलवान शत्रुओं से, सब तरफ़, घिरे रहते थे । उनको हमेशा इस बात का 
डर रहता था कि ऐसा न हो कि बाहरी शत्रुओं की चढ़ाइयों, या अपने 
ही देश के आन्तरिक विद्रोहों, के कारण उनके राज्य का उलटपल्ट हो 
जाय । अपने बल, अपनी सत्ता, या अपनी शक्ति में ज़रासी भी शिशथिलता 
आने देना वे अपनी स्वाधीनता के नष्ट हो जाने का कारण समभते 
थे | इसीस शायद उनके ख़यालात ऐसे हो गये हों | इसीसे वे हर 
आदमसी की ख़ानगी बातों में भी दस्तन्दाजी करने लगे हों । इसीसे वे 
स्वाधीनता के चिरस्थायी नियमों का प्रचार करके इनसे फ़ायदा उठाने के 
लिए न ठहरे हों । परन्तु, इस समय में, राजकीय समाज बहुत बड़े बड़े हो 
गये हैं; अथोत्‌ देशों का विस्तार बढ़ गया है | धम्मोधिकारो और राजा 
लोगों के अलग अलग हो जाने से, छोटी छोटी ख्रानगी बातों सें, पहिले की 
तरह, अब क़ानून को दस्तन्दाजी करने का बहुत कम मोक़ा मित्रता है। 
धार्मिक ओर राजकीय बातों से सम्बन्ध रखनवाली सत्ता पहले एकही 
व्यक्ति के हाथ सें थी । अब वह बात नहीं है। अब ऐहिक और 
पारलोकिक बातों की सत्ता जुदा जुदा आदमियों के हाथ में है; इससे 
लोगां को मनोदवता को उचित सांचे में ढालन का काम, राजकीय अधि- 
कारियों के नहीं, किन्तु ओरों के सिपुदे है । परन्तु सामाजिक और व्याक्ति- 
विषयक व्यवहारों के सम्बन्ध में जो मत रूढ़ हो गये हैं, अर्थात्‌ आदाभियों 
के चित्त में जो भिद से गये हैं, उनके विरुद्ध कोई आदमी किसी तरह की 
काररवाई न करे, इसलिए नेतिक निम्रह का अब भी उपयोग किया जाता 
है। अथोत्‌ नीते का आश्रय लेकर उसका रॉकटोक अबतक को जाती है । 


श्ट . स्वाधीनता. 

उपदेश, घिक्कार और धमकी आदि से किसी बात को रोकने का नाम 
नेतिक-निम्नह है । इस ग्रकार के नेतिक-निग्रह से, इस समय, सामाजिक 
व्यवहारों में जितना काम लिया जाता है उसकी अपेक्षा व्यक्ति-विषयक 
व्यवहारों में बहुत अधिक लिया जाता है। मतलब यह है कि नीति 
सम्बन्ध रखने वाली जितनी बातें हैं उनमें धम्मे की फोंक, या धर्म्मे की मात्रा 
अधिक रहती हूँ; और धम्में की सत्ता आजतक प्युरिटन # पन्थवालों के ही 
हाथ में रही हैँ, इससे, व्यक्ति-विषयक व्यवहार की सभी बातों के सम्बन्ध 
भ क्ायदे बनाकर उनका निम्रह करने की इन लोगों को बड़ी हीं 
महलाकाज्ञा थी । अकुंले प्युरिटन-पन्थवालों के विषय में ही यह बात 
नहां कहां जा सकतो | इस समय के समाज-संशोधकों ने भी इस विषय 
में, बहुत कुछ चलविचल की हैं। इन लोगों यद्यपि: बहुतों ने पुराने 
धारक विचारों का विरोध, बड़े ज्ञोर शोर के साथ, किया है, तथापि व्यक्ति- 
विशेष के व्यवहारों का प्रतिबन्ध करने के लिए क़ायदे बनाने में उन होने 
उतनी ही खटपट की है जितनी कि प्युरिटन-पन्थवालों के समान धरम्मीधिका- 
रिया ने की है। ऐसे समाजशोधकें। में फ्रांस के प्रसिद्ध दाशैनिक काम्प्टी 
का पहला नम्बर हूँ | उसन एक पुस्तक लिखी है | उसका नाम “राजकीय- 
सत्ताप्रणाली” है | उसमें जो अध्याय सामाजिक व्यवस्था पर है उसमें 
नेतिक-निम्रह पर बहुत ज़ोर दिया गया है । उसने वहां लिखा है कि 
समाज को चाहिए कि वह नेतिक-निम्नह के द्वारा हर आदमी के कामकाज 
का खूब अतिवन्ध करे । इस सिद्धान्त की उपयोगिता को साबित करने के 
लिए उसने इतनी खटपट की है जितनी कि पुराने दाशेनिकों -में से 
निःसीम निग्नहवादियों की भी पुस्तकों नहीं पाई जाती । 


.. आज कल, दनिया में व्यक्तिविशष के ऊपर समाज की सत्ता को 
उड़ाने के लिए, कुछ विचारशाल पुरुषों को छोड़कर और लोगों की बेतरह 


विन +। 
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ह*« डसटन-पथ प्रोटस्टेण्ट-सम्प्रराय की एक श्ञाखा है । इसके. अनुयायी बड़े निग्नह- 
शाल होते है । उनका आचरण मनियों का उसा हांता है। उनको खेलतमाशे पसन्द 
नहां, एशआराम पसन्द नहीं; अच्छा खाना पीना पसन्द नहीं | इंगलैण्ड में क्रामवैल के 

मय में इन लोगों का बड़ा माहात्म्य था। - अ ५५ 


पाहिला अध्याय, २९ 


कोशिशें हो रही हैं । इस. सत्ता को वे लोग लोकमत और कभी कभी 
क़ानून के भी जोर परं, खींचखांचकर, अनुचित रीति से बढ़ाना चाहते 
हैं । यह बहुत बुरी बात है; यह एक प्रकार का अनिष्ट है । क्‍योंकि, 
इस समय, संसार में, जितने परिवतेन, हो रहे हैं. उन सब की भोंक 
समाज की. शक्ति को बढ़ाने और व्यक्ति-मात्र की शक्ति को घटाने. 
की तरफ़ है | इस कारण से आदमी की स्वाधीनता के ऊपर लोगों की. यह 
आक्रमण-ग्रीति, यह दस्तन्दाजी, यह बेजा मदाखिलत, ऐसी नहीं है जो 
आपही आप किसीं समय दूर होजाय, अथात्‌ आपही आप जाती रहें; 
किन्तु दिनोंदिन उसके आंधिक भयंकर होने का डर है। चाहै राजा हो, 
चाहे मामूली आदमी-सबकी यही इच्छा रहती है, सब यही चाहता है,-कि 
ओर लोग उसीकी समझ या भ्रवृत्ति के मुताबिक, उसीके मत. के अनुसार 
बत्ताव करें | इस तरह की समंझक, प्रवृत्ति या कुकाव को, मंनुष्यमात्र के 
कुछ बहुतहीः उत्तम और कुछ बहुतही अधम स्वाभाविक मनोविकार, यहांतक 
मज़बूत बना देते हैं कि बलाभाव-शक्तिहीनता-को छोड़कर और. किसी 
बात से बहुधा उनका ग्रतिबन्ध नहीं होता । अर्थात्‌ जबतक शक्ति रहती है 
तबतक अपनी अपनी प्रवृत्ति के अनुसार लोग ज़रूरही काम करते हैं। 
शक्ति छिन जाने पर ही उनकी यह अनुचित ग्रवत्ति आगे बढ़ने से रुकती 
है | यह शक्ति घटती नहीं है; किन्तु दिनबादिन बढ़ रही है | इससे इस 
अनिष्ट को, हम लोग, यदि मानसिक धेय्य और दृढ निश्चय की मज़बत 
दीवार उठाकर, रोक न देंगे तो वह बराबर बढ़ता ही जायगा । संसार की 
वतेमान अवस्था - को देखकर हमें ऐसा ही डर रा 


स्वाधीनता से सम्बन्ध रखनेवाली सब बातों का एकही साथ विचार 
आरंभ करने की अपेक्षा, पंहले उंसकी एकहीं शाखा का निरूपण करने 
अधिक सुभीता होगा । क्योंकि ऊपर वर्णन किया गया सिद्धान्त, डस 
शाखा के सम्बन्ध से, लोगों को, बिलकुल तो नहीं, परन्तु, हां, बहुत कछ, 
मान्य हैं। इस शाखा का नाम विचारसम्बन्धिनी-स्वाधीनता है। लिखने 
आर बोलने की स्वाधीनता उर्साके अन्तगंत है | इनमें परस्पर सजातीय 
भाव हैं। अर्थात्‌ ये एक दूसरी से जुदा नहीं हैं । जो देश इस बात को 


३० स्वाधीनता: 


प्रतिज्ञापूवक कहते हैं कि उनकी राज्यग्रणाली स्वाधीनता से भरी हुई है; 
ओर धार्म्मिक उदारता दिखलाने में वे ज़रा भी कसर नहीं करते, उनकी 
राजनीति-अ्रणाली को लिखने, बोलने ओर विचार करने की स्वाधीनतायें 
बहुत कुछ मान्य ज़रूर हैं; परन्तु जिन शास्रीय और जिन व्यावहारिक 
बातों पर उनकी नींव पड़ी है उनसे सर्वसाधारण अच्छी - तरह 
परिचित. नहीं हैं; यहांतक कि समाज के अगुवाओं में से भी बहुत 
आदमी उनको, पूरे तौर पर, नहीं समझते। वे बातें यदि अच्छी तरह समझ 
में आजायंगी तो उनकी योजना, इस विषय की एकही शाखा के निरू- 
पण में नहीं, किन्तु ओर ओर शाखाओं के निरूपण में भी, की जा 
सकेगी । इससे इस शाखा का पूरा पूरा विवेचन दूसरी शाखाओं के लिए 
एक अच्छी ग्रस्तावना -का काम देगा । इस विषय का, गत तीन सौ वर्षों में, 
बहुत कुछ विवेचन हो चुका हे। तिसपर भी में इस क्षिय में एक दफ़ां 
ओर -भी कुछ कहने का साहस करता हूं | इसलिए, जिन लोगों को भेरे 
लेख में कोई भी नई बात न देख पड़े, वे इस साहस के लिए, मुमे 
कृपापूवक क्षमा करें | आशा है, वे मेरी इस. क्षमाप्राथेना को जुरूर मंजूर 





अ्द्सरा अध्याय, 





आवैंचार ओर विवेचना की स्वाधीनता । 
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जढु रस बात को सिद्ध करने के लिए कोशिश करना बेफ़ायदा है 


है8४$0 कि गवनेमेण्ट के अल्याचार और अनुचित या अरष्ट 
काररवाइयों से बचने के लिए अख़बारों को स्वाधीनता का दिया 
जाना बहुत जुरूरी है । अब वह समय ही नहीं है कि इसके लिए श्रमाण 
ढेढ़ना या जुरूरत जाहिर करना पड़े | इस बात का अब कोई प्रमाण ही न 
मांगेगा । आशा तो मुझे ऐसी ही है । जिस देश में प्रजा के हित, और 
सत्ताधारी पुरुषों, अथोत्‌ ह/किमों, के हित में एकता नहीं है उसमें इसके 
विरुद्ध प्रमाण देने की जुरूरत नहीं हे कि हाकिम ही बतलावबें कि प्रजा के 
मत केसे होने चाहिए।ओर न इसके ही 'वेरुद्ध प्रमाण देने की ज़रूरत हे कि 
प्रजा के किन मतों, या उन मतों को पुष्ट करने के लिए दिये गये किन प्रमाणों, 
का याग्य ।बेचार वे सत्ताधारी हाकिस करें ओर किनका न करैं। अथोत्‌ इस 


बात-के अनोचित्य को सप्रमाण सिद्ध करने की ज़रूरत नहीं कि गवनमेर 


७ 


के भर्ता के अजुसार ही प्रजा अपने मत क्रायम करे, या गवर्नमेण्ट ही इस 


हा 


बात का नियम करे के प्रजा के किन किन सतों, और उनको दढ़ करने के 
लिए दी गईं किन किन दल्लीलों, का वह विचार करे और किन किनका 
न कर । कहन का मतलब यह कि प्रजा को जो मत उचित जान पड़े उसे 
वह ज़ाहिर करे | कोई भी राय क़्ायम करके उसे जाहिर करने के विषय 
में गवनेमेण्ट किसी तरह का दबाव प्रजा पर न डाले-किसी त रह का प्रति 
अन्ध न कर ।आजतक |जेतने ग्रन्थकार हुए हू उन्होंने स्वाधीनता-सम्बान्धिनी 
इस शाखा का इतनी दफ़ा ओर इतनीं उत्तमता से विचार किया है कि 
यहा पर, इस विषय में, कोई विशेष बात कहने की जुरूरत नहीं 

इईंगलैण्ड में व्यूडर घराने ने १४८५ से १६ ३ इंसवी तक राज्य किया | 
समाचारपत्र-सम्बन्धी क़ानून यह ( इँगलेर्ड में) उस समय जितना कड़ा 


३२ स्वाधीनता, 


था उतना ही यद्यीप अब भी कड़ा है तथापि इस बात का अब बहुत कम 
डर हैं कि राजनेतिक विंषयों की चर्चा बन्द करने के लिए वह क़ानून 
धड़ाधड़ काम में लाया जायगा । और यदि क़ानून के मुताबिक ज़ाबते 
की कारराई की भी जायगी तो शायद ऐसे समय में की जायगी जब 
न्यायाधीश या राजमन्त्री, इस डर से कि कहीं विद्रोह न उठ खड़ा हो; कुछ 
काल के लिए अपनी सत्ता की मामूली मय्योदा, अथोत्‌ अधिकार की साधारण 
सीमा, का उल्लंघन कर जाते हैं। जिस देश की राज्य-व्यवस्था यथानियम 
चल रही है उसमें मामूली तोर पर इस बात की शंका करना ही ठीक नहीं 
कि; राय जाहिर करने, अथोत्‌ सम्मति देने, का प्रतिबन्ध करने की गवर्नेमेण्ट 
बारे बार कोशिश-करेंगी । फिर चाहे गवनेमेण्ट प्रजा के सामने पूरे तौर पर 
उत्तरदाता हों; चाहें न हो। हां, याद खुद प्रजाही, किसी कारण से किसी 
सम्माति को नं पसन्द करे-किसी बात को न.अच्छा समभे-अतणएव गवनमेण्ट 
उसका प्रतिबन्ध करे, तो बातही दूसरी है । 


मान लीजिए कि गवनेमेण्ट का और प्रजा का मंत एक है; उसमे 
किसी प्रकोर का भेद नहीं; ओर प्रजा की इच्छा, या प्रजा की राय, के 
विरुद्ध कोई काम करने का गंवनमेण्ट का ज़रा भी इरादा नहीं | पर, इस 
डशा में भी, मेरा यह मत है कि समाज को ख़द, या गवनेमेण्ट के द्वारा, 
किसीकों दबाने यां तंग. करने का अंधिकार ही नहीं है-हक़ही नहीं है । 
मेरी समझ भें तों किंसीका देमन करने, या: उसे सताने, की शक्ति 
या सत्ता का अस्तित्व ही अनचित है । गवनेमेण्ट को इस तरंह की 
शक्ति, या सत्ता, को काम में लाने का हक़हा नहीं; फिर चाहे वह 
गवनेसेण्ट बहुतही अच्छी हो, चाहे बहुतही बुरी | प्रजा की राय के खिलाफ़ 
इस तंरह की शक्ति कांम में लाना जितना मुज़िर अर्थात्‌ अहितकर है 
उतनाही, नहीं उससे भी अधिक, मुज़िर प्रजा की तरफ़ से, अथोत्‌ प्रजा 
की राय के मुंतांबिक्रे, उसे काम में लाना भी है | कल्पना कीजिए कि एक 
को छोड़कर दुनियां भर. के आदमियों की राय एक तरह की है: और 
अंकेले एंक आदमी की राय दूसरी तरह की । यह सीः:कल्पता कर-लींजिए 
कि उस अकेले आदमी का सामथ्ये बहुत बढ़ा चढ़ा है । तो - भी दुनिया 








* हवा, ४ 


दूसरा अध्याय, रे३े 


भर के आदमियों का मुँह बन्द कर देना उसके लिए जैसे न्याय-संगत 
न होगा वैसेही उस अकेले आदमी का मुँह बन्द कर देना दुनिया 
भर के आदमियों के लिए भी न्याय-संगत न होगा । राय किसी 
एक आदमी की निज की चीज़ नहीं । वह कोई ऐसा पदार्थ नहीं 
जिससे सिर्फ मालिक ही का फ़ायदा हो; जो सिफे मालिक ही के 
काम की हो; जिसकी क्रीमत दूसरों की दृष्टि में कुछ भी नहो। 
राय ऐसी चीज़ नहीं कि आदमी को उसके अनुसार बतौव न करने देने 
से सिफे उसीका अहित हो-सिफे उसीको नुक्सान पहुचे | नहीं, राय एक 
ऐसी बहुमूल्य बस्तु है; राय एक ऐसी क्रीमती चीज़ है; कि उसका प्रतिबन्ध 
करना, अथोत्‌ सवे-साधारण पर उसके विदित होने के मागे को बन्द करना, 
मानों मनुष्य-जाति के सवैस्व को लूट लेना है। किसीको अपनी राय 
न ज़ाहिर करने देने से जो हानि होने की संभावना रहती है वह बड़ी ही 
विलक्षण है। इस प्रकार के प्रतिबन्ध से सिफ़ी वत्तेमान समय के ही आद- 
मियों को हानि नहीं पहुँच सकती; किन्तु होनेवालीं संतति को भी हानि 
पहुँचने का डर रहता, है । फिर यह भी नहीं कि जो लोग एक 
राय के हैं उन्हींको हानि पहुंच सकती हो; नहीं, जिन लोगों की 
राय भिन्न है उन्हींकी सबसे अधिक हानि होती है । क्‍योंकि, यदि 
राय सही है, यदि मत सच्चा है, तो भूठे को छोड़कर सच्चे मत को 
स्वीकार करने का मोक़ा जाता रहता है। और यदि मत भूठा है, यदि 
राय ग़लत है, तो वादबिवाद में कूठे और सच्चे का मुठभेड़ होकर, सच्चे 
की जीत होने से, उसके विषय में चित्त पर जो पहले से अधिक असर 
होता है, ओर उसकी पहचान जो पहले से अधिक स्पष्ट हो जाती है, उस 
लाभ से हाथ धोना पड़ता है । इस लाभ को कम न सममना चाहिए । 
कोई सम्मति-कोई राय-यदिं प्रकट की जाने से रोक दी जाय तो उसके 
प्रतिकूल पक्षवालों की भी हानि होती है; अनुकूल पक्षवाले की तो 


हो चर 


होती ही है । 


यहां पर, इन दोनों पक्षों के विषय में, जुदा जुदा विचार करने की 
जुरूरत है; क्योंकि हर एक के लिए जिन दलीलों से काम लेना है के +की 


३9 . स्वाधीनता: 


जुदा जदा हैं । इस बात को हम कभी विश्वासपूवेक नहीं कह सकत कि 
जिस राय-जिस सम्मातिै-के प्रकाशन को रोकने की हम चटष्टा कर रह हैं वह 
कूंठी है । और यदि हमको इसका विश्वास भा हा जाय कि वह भूठी हैं 
तोभी उसे रोकने से हानि जुरूर होती हैं।यह ऊपर कहा हा जा 
चुका है । द 
अच्छा, पहले, में पहली बात का विचार करता हूं । सम्भव है कि 
जिस राय को अधिकार के बल पर-हुकमत के ज़ोर पर-अथोत्‌ बलात्कार 
से, दबाने की चेष्टा की जा रही हैँ वह सत्य हो। उसे दबान, या रोकने, को 
इच्छा रखन वाले उसकी सत्यता को जुरूरहा अस्वीकार करेंगे; उसे वे ज॒रूर- 
ही कूठ ठहरावैंगे। इसमें कोई सन्देह नहीं; और यह कोई नई बात भी नहीं। 
पर वे इस बात का दावा नहीं कर सकते कि वे अश्रान्तिशील हैं;, अथोत्‌ 
वे कभी गलती नहीं करते; उनसे कभी भूल नहीं होती । उनको इसका 
अधिकार नहीं है, उनको इसका मजाज़ नहीं है, कि जिस बात का 
सम्बन्ध सारी दुनिया से है उसका फैसला वही कर दें; अथांत्‌ दुनिया 
भर की - तरफ से वही न्यायाधीश का काम करें; ओर बाक़ी सबका 
उसके हानि-लाभ का विचार करने से; रोक दें | यदि कोई यह कहे कि 
बात की विवेचना का लोप करने, या उसे की कोशिश की जा 
है उसका लोप करने, या उसे दबाने, की इच्छा रखनवाल उसे मूठ 
जानते हैं; इसी लिए वे उसकी विवोचना की जुरूरत नहीं समझते; तो मानो वे 
इस बात को क़ुंबूल करते हैं कि उनका साधारण निश्चय और सन्देहहान 
निश्चय एकही चीज़ है | अथोत्‌ यक्त़ीन ओर यक्ीन कामिल में कोई भेदही 
नहीं है-- जिस निश्चय में सन्देह का अत्यन्ताभाव रहता हैँ वह ओर मामूली 
श्य में कोई अन्तरही नहीं हैं । अथवा यह कि जिस बात को. वे सन्दृह- 
हीन सममभते हैं उसे सारी दुनिया भी. वास्तव में सन्देहहीन समभती है | 
विचार, विवेचना, आलोचना, तक़रीर या बहस को बिलकुल हैं। बन्द 
कर देना मानों प्रमादहीन, निश्रोन्‍न्त, अस्खलितबुद्धे या अचूक 
होने का दावा करना है । अतएवं इस बात कां खण्डन करने के लिए, कि 
किसीकी कुछ न सुनकर, किसी बात की विवेचना को बन्द करना बड़ी भारा | 
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भूल. है, यही दलील काफ़ी हैं। जो प्रमाण- यहां पर दिया गया है वही बस 
है । यह प्रमाण यद्यपि एक साधारण प्रमाण-है-- यह दृढील यद्यपि एक 
मामूली दलील हं-- तथापि इसके साधारण या. मामूली होने से इसकी 
क़्ीमंत कम नहीं हो सकती । | द रा 

जब लोग किंसीबात का विचार तात्विक या शास्त्रीय इंष्टि से करते 
हैं तब वे अपनेको जितना अ्रान्तिशील, स्खलितबुड्धि. या सचूक समझते 
हैं उतना व्यावहारिक दृष्टि से उसका विचार करते समय वे नहीं सममकेते । 
यह अफ़सोस की बात है |. हर आदंसी यह जानता है. कि में आन्तिशील 
हूं; में. रालती कर सकता हूं; में भूल सकता हूँ; तथापि बहुत कम आदमी 
उस भआ्रान्तिशीलता से बचने के लिए कोई पेशबन्दी, पूर्वाचिन्ता या प्रबन्ध 
करने की जुरूरत सममते हैं | बहुत कम आदमियों के मन में यह बात 
आती है कि जिस विषय में उनको कोई सनन्‍्देह नहीं हे, अथोत्‌ जिस वे 
निश्चित जानते हैं, वह, .सम्भव है, उनकी. श्रान्तिशीलता का ही उदाहरण 
हो । जो राजा स्वेच्छाचारी हैं; अथोत्‌ जिनको किसी तरह. का प्रतिबन्ध 
नहीं है; या जो लोग खुशामद करनेवाले से घिरे रहते. हैं; या जिनकी 
आदत बेहद आहत होने की पड़ जाती है उनको, बहुधा सब विषयों में, 
यह निश्चय रहता है कि जो कुछ वे कहते हैं वह सर्वथा सच है। यह उनका 
दुर्भाग्य हैं। पर, कुछ लोग ऐसे हैं. जो उनस आधिक भाग्यशाली हैं; जिन- 
की स्थिति कुछ अच्छी है| ऐसे आदामियों को कभी कभी अपनी राय 
के ख़िलाफ़ विवेचना या बहस सुनने का मौका मिलता है। यदि उनकी 
राय-उनकी सम्भति-ग़ल्त होती है तो उसके विषय में दूसरेकी की हुई ससा- 
लांचना सुनकर उस दुरुस्त कर लेने की उन्हें आदत रहती है | यह नहीं 
के इस तरह की समालाचना सुनन की उन्हें बिलकुल ही आदत न हो। 
एसे आदमी अपनी सिफ उन्हीं बातों को निंविवाद, निश्चित और सच्ची 
समभते हैं जो बाते उन लोगों की बातों से मेल खाती हैं जिनका आदर 
करने की उन्हें आदत पड़ रही है, या जो उन्हें हमेशा घेरे रहते हैं । 
क्यांकि केवल अपनी बुद्धि, या अपने ज्ञान, या अपनी विचारणा पर आदमी 
का विश्वास जितना कम होता है उतनाही संसार की प्रमादहीनता या निश्चमता 


4५ 


को 
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पर उसका विश्वास अधिक होता हैं। यह एक साधारण नियम 
हैं। ओर हर आदमी का संसार उतनाहीं समझना चाहिए जितने से उसे 
काम पड़ता है| संसार के जिस हिस्से से उसका सम्बन्ध है वही उसका 
संसार हैं। अथोत्‌ उसका दल, उसका धम्मे, उसका पनन्‍थ, उसकी जाति 
यही उसका संसार हैं। जो आदमी जिस युग, याजिस देश, में रहता है वह 
यदि उसे ही दुनिया मानता है, अथोत्‌ “ दुनिया ” या “ संसार ” शब्द 
का वह उतनाही व्यापक अथे समभता है, तो वह उसी परिमाण में उदार- 
चरित या विशालचेता कहा जा सकता है। दूसरे युग, दूसरे देश, 
दूसरे पन्‍थ, दूसरे धम्से, दूसरे पक्ष ओर दूसरी जाति के आदमियों 
की राय मेरी राय से बिलकुल उलटी थी, या अब भी उलटदी 
है, यह मालूस हो जाने पर भी, अपनी राय के विषय में आदमी का विश्वास 
ज़रा भी कम नहीं होता। वह सममता है कि जिस बात को सब लोग 
निश्रोन्‍्त कहते हैं; जिसे सब लोग ठीक बतलाते हैं; वह अवश्यही निर्श्नान्‍्त 
होगी; वह अवश्यही अचूक होगी । जिन लोगों की राय वैसी नहीं है उन- 
की दुनिया की वह कुछ परवा नहीं करता । अथोत्‌ अपनी राय को सही 
ओर उनकी राय को ग़लत साबित करने की वह जुरूरतही नहीं समझता । 
जिसको वह अपनी दुनिया समभता हैं सिर्फ उसीकी राय का वह ख्याल 
रखता है | उसके मन में यह बात कभी नहीं आती कि किसी एक संसार- 
किसी एक दुनिया-के मत पर विश्वास करना सिर इत्तिफ़ाक की बात है- 
सिर्फ एक आकस्मिक घटना है।अर्थात्‌ देवयोग से उस संसार में पैदा होने, 
या रहने, ही के कारण वह उसकी सम्मति पर विश्वास करता है। यहां 
पर संसार से मतलब सिर्फ उस देश, या समाज, से हैं जहां आदमी पेदा 
होता, या रहता, है | क्‍योंकि वहं अपने ही देश, या समाज, की राय को 
जगत्‌ की राय समझता है | इस तरह जगत्‌ को बहुत ही परिमित अर्थ में 
व्यवहार करने से दुनिया में सेकड़ों जगत्‌ हो सकते हैं। उन्हींसे यहां 
अभिग्राय है। आदमी इस बात का विचार नहीं करता कि जिन कारणों से 
लण्डन में वह क्रिश्चियन हुवा; उन्हीं कारणों से पेकिन में वह बुध या कन्फू- 
'शियन धम्मे का अनुयायी होता | वह कभी इस तरह की शह्ला ही नहीं 
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करता। तथापि व्यक्ति-विशेष जैसे भूल कर सकता है--एक आदसी से जैसे ग़लती 
हो सकती है-वैसे ही एक युग, एक पुश्त, या एक पीढ़ी से भी भूल हो 
सकती है । यह बात स्वयसिद्ध हैं; ओर, आवश्यकता होने पर, जितनी 
दलीलें से चाहिए उतनी से साबित भी की जा सकती हैँ | हर युग, या 
पुश्त, के बहुत से मत ऐसे थे जो अगली पुश्त के लोगों को आन्तिमूलक, 
या भूठेही नहीं, किन्तु असज्ञत, बुद्धिविरुद्ध और अनथेक मालूम हुए हैं। 
इस बात का गवाह इतिहास है। ओर यह भी निश्रीन्‍्त है- इसमें भी 
सन्देह नहीं है कि पहले ज्षमान की बहुतसी बातें जेसे इस समय कोई 
नहीं सानता वेसे ही. बहुतसी बातें, जो इस समय सबको मान्य हो रही 
है, आगे न मानी जायेगी । 


. सम्भव है कि जो दलीलें यहां पर पेश की गई-जिस तरह के विचार 
यहां पर प्रकट किये गये- उनके विरुद्ध लोग कुछ कहें । विरोधियों की 
द्लीलें शायद इस तरह की होंगी । अपनी बुद्धि के अनुसार, अपने मनो- 
देवता पर विश्वास करके, अपनी ही ज़िम्मेदारी पर, जिस तरह अधिकारी 
पुरुष और बातों को करते हैं, उसी तरह किसी भ्रामक-मत, या किसी ग़लत 
राय, का ग्रतिबन्ध भी यदि वे करें तो उनपर अधिक अप्रमादशीलत्व 
दिखलाने का दोष नहीं आ सकता । अथोत्‌ और बातों को करते देख जब 
लोग अधिकारियों को अश्रान्तिशील नहीं कहते, तब किसी अनुचित मत 
के प्रचार को रोकने के सस्बन्ध में भी वे वेसा नहीं कह सकते । दोनों प्रकार 
के कामों में आ्रान्तिशीलत्व, अथीत्‌ ग़लती करने का स्वभाव, एकसा है । 
फिर शिकायत क्‍यों ? किसी बात के सम्बन्ध में हाकिम लोग 
जो निश्चय करते हैं वह वे इस लिए करते हैं कि आदमी, उसका 
सदुपयोग करके; उससे फ्रायदा उठावें | सम्भव है कि उसका उपयोग 
करन में-उसे काम में लाने में- लोग भूल करें; तो क्या, इस भूल के डर से 
लोग। से यह कह देना चाहिए कि वे उसका बिलकुलही उपयोग न करें ? 
जो बात मुज़िर, हानिकर या घातक मालूम होती है उसे रोकने की 
कोशिश करना अग्रमादर्शाल होने का चिन्ह नहीं है । किसी बुरी बात 
को रोकने से यह नहीं जाहिर होता कि रोकनेवाला यह दावा करता है कि 
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उससे कभी गलती नहीं हेती । किन्तु उससे इतनाहीं अथे निकलता है कि 
यद्यपि वह प्रमादशील है, यद्यपि उससे भूल होती है, तथापि अपनी 
समम्‌ के अनुसार जो निश्चय लाभकारक जान पड़ता है उसके अजुसारः 
व्यवहार करना उसका कतैव्य है, उसका धम्मे हे, उसका फ़ञु है। इस 
डर से कि उसके निश्चय, उसके मत,. उसकी राय में भूल होना सम्भव 
है, यादे वह उसके अनुसार कभी कोई काम ही न करे, तो कया वह अपने 
हित की बातों की तरक्त बिलकुल ही ध्यान न दे और अपने कतेव्या को 
बेकिये हुए पड़े रहने दे ! भूल करने के डर का अटन्तामाव कभी होने 
का नहीं | तो क्या आदमी चुपचाप बेठा रहे ! प्रमादशीलता का यह 
आतक्तेप-ग़लती करने का यह उज््-सब बातों के विषय में किया जा सकता 
है । इसालिए, जब इस आक्तिप की व्याप्ति सभी बातों में ढूंढ निकाला जा 
सकती है तब किसी विशेष बात में इसकी व्याप्ति न्‍्यायसन्ञत, सप्रमाण 
या अखर्डनीय नहीं मानी जा सकती । अथोत्‌ ऐसी सबेब्यापक आपत्ति 
किसी भी कास में उचित नहीं समभो जा सकती | गवर्नमण्ट का, आर 
हर आदमी का भी, धम्म है कि वह यथासम्भव सच्चा निश्चय कर; पर 
करे बहुत समझ बूमकर । ओर जबतक उसके सच्चे होने का पूरा विश्वास 
न हो जाय तबतक उसे लोगों पर न लादे-अथोत्‌ उसके अनुसार काम 
करने के लिए लोगों को लाचार न करे। परन्तु जब उसे इस बात 
का दृढ़ विश्वास हो जाय कि कोई निश्चय, या कोई मत, सच्चा है तब यदि 
वह उसके अनुसार बर्ताव न करे तो वह निरी कापुरुषता है-कोरी नामर्दी 
जिस बात के करने को आत्मा नहीं गवाही देती, जी नहा चाहता, 
उसे करना डरपोकपन या कायरता के सिवा ओर कया कहा जा सकता 
है ? ऐसा काम हरगिज़् मनोनुकूल नहीं; हरगिज्ञ आत्मानुरूप नहीं। पह 
लोग कम ज्ञानसम्पन्न ओर कम समझदार थे। इसलिए उन्होंने बहुत 
सी बातों को, जिन्हें हम अब अच्छा सममते हें, नहीं प्रचलित होने दिया; 
उनके प्रचार में उन्होंने विध्न डाला । इस बुनियाद पर; इस समय, जिन 
बातों का प्रचार, इस लोक ओर परलोक में भी, आदमियों के लिए लोग 
विश्वासपूवंक सचमुच ही अलिष्टकारक या बुरा सममते हैँ, उनको न . 
रोकना नामदी का काम नहीं तो कया है ! यदि यह कहा जाय कि जो 
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भूलें पुराने ज़माने में लोगों ने की हैं वे हम न करें-इसलिए हमें सचेत 
के 


रहना चाहिए तो ऐसी ओर भी तो बहुतसी बातें हैं जिनके विषय में 
यही दल्लील पेश की जा सकती है । पुरानी गवनेमेण्टों ने कितने ही 
विषयों में भूल की हैं; पर वे विषय इस समय त्याज्य नहीं समझे जाते । 
उदाहरण के लिए उन्होंन बहुतसे ऐसे कर लगाये जो अनुचित थे और 
बहुतसी ऐसी लड़ाइयां लड़ीं जो बेकायदा थीं- अन्यायपूर्ण थीं। तो क्‍या 
कर लगाना अब हम बिलकुलही बन्द कर दें; और, चाहे कोई जितसी छेड़ 
छाड़ करे, उससे क्‍या अब हम लड़ाई करेंहीं नहीं ! आदमियों की, और 
गवनमेण्ट की, जितनी शक्ति हो उसका सबसे अच्छा उपयोग करना 
चाहिए | पूरा निश्चय, सर्वधा निःसन्देह निश्चय, या यक्नीनकामिल कोई 
चीज़ नहीं । पर आदमी के सांसारिक काम चला लेने भर के लिए जितनी 
निश्चयात्मकता, जितनी असन्दिग्धता, या जितनी अप्रमादशीलता दरकार है 
उतनी संसार से अवश्य काफ़ी है । अथ[त्‌ सतलब भर के लिए वह जरूर विद्यमान 
है । अपने निर्वाह के लिए-अपने कर्तव्यों को पूरा करने के लिए-अपने मत 
या अपने निश्चयों को सच मानने में कोई हानि नहीं | अथवा यों कहना 
चाहिए कि उन्हें सच साने बिना काम ही नहीं चल सकता; उन्हें सच 
माननाहीं पड़ता है। अतएव जो बातें हमको मूठ और हानिकारक जान 
पड़ती हैँ उनके प्रचार द्वारा, बुरे आदमी, यदि समाज को बिगाड़ना चाहें 
और हम उनको रोकें, तो यह हरगिज़ न समझना चाहिए कि हम अश्रा- 
न्तशील हान का दावा करते हैं| हम सिक्रे इतनाही करते हैं जितना करना 
हम अपना क्ज् समभते हैं; ओर ऐसा करने में, जो कुछ हम ऊपर कह 
आये हैं, उससे हम ज़रा भी आगे नहीं जाते । 


इसका जवाब यह हैं कि इस प्रकार का प्रतिबन्ध करना, अथोत्‌ 
. इस तरह के निश्चय पर विश्वास करके कोई काम करना ओऔचित्य की सीमा 
के बाहर जाना हँ-मुनासिब हद के आगे बढ़ना है।जो बात खण्डन के 
लिए बहुत मोक्के देने पर भी खरिडत न होने से सच मान ली जाती है वह, 
और खण्डन के लिए मोक़ाही न देने पर जो सच मान ली जाती है 
वह, इन दाना म॑ बड़ा अन्तर हैं । उचित यह हे कि हम अपनी सम्मति का 
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खण्डन करके उसे भूठी ठहराने के लिए लोगों को पूरी स्वाधीनता दें । 
ऐसा करने पर यदि वह प्रमाणपूवेक खण्डित होने से बच जाय तो हम 
उसे सच ओर सयुक्तिक मानें ओर तभी हम उसका उपयोग करें । जबतक 
इस शतें के मुताबिक़ काम नहीं किया जायगा; जबतक इस नियम के 
अनुसार काररवाई नहीं होगी; तबतक कूठ और सच का निशेय भी न 
होगा | लोगों को इस बात का विश्वास दिलाने के लिए कि अमुक बात 
सच, अतएव न्याय्य है, यह शर्ते सबसे प्रधान हैँ। सारा दारमदार इसी 
पर है | यदि हम अपनी राय, अपनी सम्मति या अपने निश्चय का 
खण्डनमण्डन करके, उसे भूठ या सच साबित करने के लिए, किसीको 
मोक़ा न दें तो, जिसे इंश्वर ने बुद्धि दी हैं, उस ओर किसी तरह इस 
बात का पूरे तौर पर विश्वास कभी न होगा कि जो कुछ हम कहते हैं वह 
सही है । क्‍ ््ि 
जब हम आदमियों की सम्मतियों के इतिहास का विचार करते हें, 
अथोत्‌ इस बात को सोचते हैं कि, समय समय पर, आदमियों के ख़यालात 
किस तरह बदलते गये; अथवा, जब हम इस बात पर ध्यान देते हैँ कि आदमियों 
के बतोव में कैसे केसे परिवर्तन होते गये, तब हमारे मन में यह बात आती 
है कि कया कारण है जो लोगें। के ख़यालात ओर आचरण जैसे हैँ उससे 
अधिक ख़राब नहीं हो गयें ? आदामैयों ने जो इन बातों को बिगड़ने से 
नहीं बचाया उसका कारण आदामेयों की समझ या बुद्धि हरगिज्ञ नहीं । 
क्योंकि जो बात स्वयासिद्धः नहीं हे, अथोत्‌ बहुत ही स्पष्ट होने के कारण 
जिसके सूक्ष्म विचार की ज़रूरत नहीं है, उसे छोड़कर और सब बातों 
को समझने और उनके सम्बन्ध में योग्यायोग्य विचार करनेवाला, यदि 
कहीं सो में एक है, तो निन्नानवे ऐसे हैं जो उन बातों को बिलकुलही नहीं 


सममभते और उनके विषय में विचार करने की योग्यता बिलकुलही नहीं. 


रखते हैं । अच्छा, सौ में उस एक की योग्यता भी बहुत बढ़ी चढ़ी नहीं; 
चह भी अन्यसापेक्ष है; वह भी दूसरे की सहायता की मुहताज है । 
पुराने जमाने में, हर पीढ़ी के कितने ही नामी आदमियों के कितने हीं 
निश्चय, इस समय, अआन्तिमूलक सिद्ध: हुए हेँ-भूलों से भरे हुए प्रमाणित 
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हुए हैं | उन्होंने ख़ुद बहुतसे काम ऐसे किये, या दूसरों के द्वारा किये गये 
बहुतसे ऐसे काम मंजर कर लिये, जिनको, .इस समय कोई भी न्याय- 
सद्भत नहीं कहता; कोई भी उचित नहीं बतलाता। फिर, कया कारण हें 
जो, इस समय, सब कहीं। सयुक्तिक मतों ओर सयुक्तिक व्यवहारों की इतनी 
अधिकता है ? अर्थात्‌, क्‍यों लोग उन्हीं बातों को आधेक पसन्द करते है, 
क्यों उन्‍्हों व्यवहारों को अच्छा समभते हैँ, जो सयुक्तिक, नन्‍्यायसज्ञत या 
उचित जान पड़ते हैं ? इस तरह के विचारें! की अधिकता का कारण, मेरी 
सम में, मनुष्य के मन का एक धम्मे-विशेष है । अथौोत्‌ मनुष्य के मन का 
स्वभाव, या भुकाव, है। ऐसा है कि उसे युक्तिसज्ञत बातें अधिक अच्छी लगती 
हैं । बुछ्िमत्ता और न्‍्यायशीलता के सम्बन्ध में जितनी बातें आदमी में अच्छी 
देख पइती हैं उत सबका भी कारण मनुष्य का धम्मे-विशेष या स्वभाव- 
विशेष है । यदि आदमियों की दशा बिलकुलही नहीं बिगड़ गई; यदि उनका 
आ।चरण बिलकुलही भ्रष्ट नहीं हो गया; तो इस तरह के धम्मे की अधिकता 
का होना स्वाभाविक बात है। इस धम्मे, या इस स्वभाव, का नाम मिश्यात्व- 
संशोधन है । अपनी भूलों को दुरुस्त करने की तरफ मलुष्य की प्रवृत्ति 
आपही आप होती है । मतलब यह कि-विचार, विवेचना ओर तजरूुबा के 
द्वारा श्रममूलंक बातों का संशोधन करने की योग्यता मनुष्य में स्वभावसिद्ध 
है । भ्रान्तिमूलक बातों का संशोधन, या निराकरण, सिफे तजरूबे ही से नहीं 
हो सकता। उसके लिए विवेचना और विचार की भी जुरूरत रहती है । 
बिना विचार किये-बिना विवेचना किये-यह नहीं जाना जा सकता कि 
तजरुबा किस तरह काम में लाया जाय | अथोत्‌ यदि ख़ब विवेचना न हो 
तो यह बात अच्छी तरह ध्यान से न आये कि जो तजरुबा हुआ 
है उससे किस तरह फ्रायदा उठाया जाय और उसकी कि 

तरह योजना की जाय । अ्रान्तिमूठक बातें ओर व्यावहारिक 
रीतियां तजरुबा और विवेचना के ज़ोर से, धीरे धीरे, दूर हो 
जाती हैं | परन्तु मन पर थोड़ा भी प्रभाव, अथोत्‌ असर, पेदा करने 
के लिए तजरूबे से सम्बन्ध रखनेवाली दलीलों को मंन के सामने ज़रूर 
लाना चाहिए । ऐसी बातें बहुतही थोड़ीं हैं जिनका मतलब बिना 


छ्र स्वाधीनता 


विवेचना, टीका या स्पष्टीकरण के संमझ में आ सकता है । इससे 
आदमी के मनोनिश्चय, या भलेबुरे के समझने की शक्ति,म भूज़ हान 
पर उसके जिस धम्म के द्वारा उसका सुधार, निरसन यथा नराकरर 
किया जा सकता हैं सारा दारमदार उसी पर हैं। उस मनानश्वय का 
सब बल ओर सब महत्व उसी स्वभावसिद्ध सनुष्य-धम्म पर अवलम्बित 
है । अंतएब उस मनोनिश्चय को भ्रम सें पड़ने से बचान के लिए अनुभव 
ओर विवेचना रूपी साधन आदमी को हमेशा अपन पास तेयार रतन 
चाहिए । तभी उस ।'नेश्वय पर विश्वास किया जा सकेगा; अन्यथा नहां। 
किसी आदमी का निश्चय, निणय या मत यदि विश्वसनीय हं ता क्या ; 
क्योंकि अपने निशय ओर अपने आचरण की समालाचना सुनन का वह 
हमेशा तैयार रहता है, क्योंकि जो कोई उसके खिलाफ कु कहता हैं 
उसे वह बुरा नहीं समझता । क्योंकि अपने चालचलन आर ख्रयालात 
की आलोचना; या टीका, में जो कुछ भ्राह्मय, न्‍्याय्य या उाचत जान 
- पड़ता है उससे वह लाभ उठाता हैं; और जो कुछ आञन्तिमूलक या गृलत 
जान पड़ता है उस पर वह विचार करता हैं और मोक़ा आने पर अपनी 
भूल वह औरों को स्पष्ट करके बतलाता भी है । क्योंकि वह यह समझता हैं 
कि दुनिया में किसी चीज़ का पूरा पूरा ज्ञान प्राप्त करने का सिक उक यहा 
मांगे है कि जितने आदमी अपने मत के वेरुद्ध हो उनके कथन को, उनका 
दलीलों को, मनुष्य ध्यानपूवंक सुने, ओर उन सबका अच्छी तरह विचार 
करे | आजतक जितने ज्ञानवान हुए हैं. उन्होंने इस तरीके के सिवा किसी 
ओर तरीके से ज्ञान नहीं सम्पादनं किया; उनको जो कुछ अक़्ल मिली 
है इसी तरह मिली है । सच तो यह हैँ कि किसी दूसरे मागे से, किसी 
दूसरी तरकीब से, किसी और तरीके से, सज्ञान, बुद्धिमान या अक़्लमन्द 
होना आदमी के लिए मुर्माकन ही नहीं। अपनी राय का ओर की राय से 
मिलान करके उसका शोधन करने ओर उसे पूर्णोबस्था, या कमाल द्रज, 
को पहुंचाने की धीरे धीरे आदत डालने से हो अपनी राय के अनुसार 
काम करने में आदमी को किसी तरह का संशय या सड्लीच नहा हाता। 
यही नहीं, किन्तु अपनी राय के सच्ची होने के समप्रमाण विधास का 
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वही . दृढ़ आधार होता है| अथोत्‌ अपने मत का दूसरों के सत से 
मुकाबला करके उसका संशोधन कर लेना मानों अपने मत के सच्चे 
होने की नीव को खूब मजबूत कर छेना है। क्योंकि अपने मत) 
निश्चय या निशय के विरुद्ध जितने आजक्षिप स्पष्ट रूप से हो सकते हैं 
वे सब मालूम हो जाते हैं; आक्षेपों और श्रतिबन्धों को रोकने .की 
कोशिश न करके उनके रास्ते को खुला रखने, ओर उनके अनुसार अपने 
सत का संशोधन करने, से विरोधियों को कुछ कहने के लिए जगह नहीं 
रह जाती है; और, जहां कहीं, जिस किसीकी उक्ति में, जो कुछ जानने 
लायक़ होता है वह. जानकर उससे फ्रायदा उठा लिया जाता है । अतणव, 
जिस आदमी, या जिस जनसमुदाय, ने अपने मत, या अपने निश्चय, 
को इस तरह की कसौटी में नहीं कसा उसके किये हुए निश॒य की 
अपेक्षा अपने निशय, या अपनी सारासार बुद्धि, को अधिक विश्वसनीय 
ओर अधिक प्रामाणिक मान लेने का हक़, या अधिकार, आदमी को 


प्राप्त हो जाता है । 


दुनिया में जो सबसे अधिक बुद्धिमान हैं, और जिनको अपने 
मत, निश्चय या निशय को सबसे अधिक विश्वसनीय मान लेने “का 
अधिकार है, वे भी जब अपनी राय को ऊपर बतलाई गई कसौटी में 
कसने की जरूरत सममते हैं, तब, यादि, हम, थोड़े बुद्धिमान और 
बहुत मूर्खो के समुदाय से बने हुए समाज की राय को वैसीही कसोटी 
में कसने की जुरूरत सममभते हैं तो क्या बुरा करते हैं ! क्रिश्चियन धस्मे 
में रोमन-केंथलिक-सम्प्रदाय सब सम्प्रदायों से अधिक अलुदार हे-अथोत्‌ 
मतभेद को वह बहुत ही कम बरदाश्त करता हैं | इस सम्प्रदाय में जब 
कोई साधु मरजाता है. तब एक समारम्म-जलसा-होता है । उसमें यह 
विचार किया जाता है कि उस मरे हुए साधु को महात्मा की पद्वी देना 
चाहिए या नहीं । उस समय जो आदमी इस तरह की पदवी देने के 
खिलाफ कुछ कहता है उसे इस सम्प्रदाय के अगुवा “ शैतान का 
. बकील ” कहते हैं । पर वे लोग, इस मौक़े पर, “ शैतान के वकील “ की 
_ भी बातों को चुपचाप सुन लेते हैं । इससे यह सूचित होता है. कि 
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आदमी चाहे जितना पुण्यात्मा या पवित्र हो, जबतक उसके क्ृत्यों पर, 
उसके पाप-पुण्य पर, विचार नहीं होता, और उसके विरोधी जो कुछ 
उसके खिलाफ कहते हैं उसे सुनकर उसका निणय नहीं कर लिया जाता, 
तबतक उस पुण्यशील पुरुष की गिनती भी महात्माओं में नहीं होती । 
देखिए न्यूटन कितना बड़ा दाशनिक ओर ज्ञानी था। पर उसके वैज्ञानिक 
और शास्त्रीय सिद्धान्तों पर लोग यदि आक्षिप न करते और उनकी खूब 
समालेचना न होती तो वे, इस समय, जितने अखण्डनीय ओर जितने 
सच्चे मालूम होते हैं उतने हरागिज्ञ न मालूम होते; और आदमी उन 
पर उतना विश्वास हरगिज़ न करते जितना वे इस समय करते हैं। जिन 
बातों को हम अल्यन्त विश्रसनीय ओर सच्ची समझते हैं उनको मनुष्य- 
मात्र के सामने रखकर हमें यह कहना चाहिए कि यदि किसीमे शक्ति हो 
तो वह उनको कूठ साबित करे । हमको चाहिए कि हम लोगों को 
आव्हान करें, हम उनको चुनोती दें, कि यदि हमारी सम्मति सदोष हो 
तो वे उसका खण्डन करें। यदि किसीने हमारी ललकार को, हमारे 
प्रचारण को, न संजूर किया, अथोत्‌ हमारी बात को ग़लत साबित करने 
की न कोशिश की; या कोशिश करने पर, यदि उसे कामयाबी न हुई, 
तो भी हमको यह न समझना चाहिए कि हमारी बात सच है; हमारा 
किया हुआ निश्चय विश्वसनीय है । हरगिज्ञ नहीं | उससे सिर्फ इतनाही 
सिद्ध होता है कि आदमी की जितनी शक्ति है उतना करने में हमने कसर 
नहीं की; जो कुछ सम्भव था वह हमने किया । अथोत्‌ सत्य के जानने के 
जितने मागे थे उनमें से एक की भी हमने उपेक्षा नहीं की; सत्य को 
अपने पास तक पहुँचने के जितने रास्ते थे एक को भी रोक देने का 
हमने यत्न नहीं किया | सत्य की प्राप्ति के सब दरवाज़ों को खुले रखने 
से हम इस बात की आशा कर सकते हैं कि, यदि हमारे मत से भी 
अधिक सच्चा मत- संसार में हे, तो, जिस समय, मनुष्य का मन उसे पाने 
का पात्र होगा-मनुष्य की बुद्धि उसे महण करने के योग्य होगी-उस समय 
वह आपही आप मालूम हो जायगा। तबंतक हमको इसीसे सन्‍्तोष 
. करना चाहिए कि अपने समय में जहां तक सत्यता की प्राप्ति सम्भव थी 
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तहां तक हमने पा ली। मनुष्य प्रमादशील है; उससे भूल होती ही है। 
उसे सत्यता का इतनाही ज्ञान हो सकता है ओर उस ज्ञान की प्राप्ति. का 
सिर्फ यही एक द्वार है । 


आदमी इस बात को तो मानते हैं कि साध।रण रीति पर अप्रति- 
बद्ध विवेचना, अथीत्‌ बेरोक विचार करने की स्वाधीनता, का होना 
अच्छा है । इसके समथ॑न में प्रमाण देने ओर दलीलों को पेश करने की 
भी वे आवश्यकता समभते हैं | परन्तु आश्रय्य यह है कि सभी बातों के 
विषय में विचार करने की अप्रातिबन्धकता को वे अच्छा नहीं समभते । 
वे यह नहीं सोचते कि जो नियम व्यापक नहीं; जो नियम सब कहीं बराबर 
काम नहीं दे सकते; वे कहीं भी काम नहीं दे सकते | जो लोग यह कहते 
हैँ कि जिन विषयों में कुछ भी सन्देह हैं उन पर विचार करने के लिए 


कर) 


किसी तरह की प्रतिबन्धकता न होना चाहिए । वही यह भी कहते हैं 
कि किसी किसी विशेष बात, राय, निश्चय, या सिद्धान्त के विषय में किसीको 
कुछ भी कहने का अधिकार नहीं । यदि उनसे कोई इसका कारण 
पूंछता है तो वे कहते हैं कि अमुक बात के सच होने में हमें ज़रा भी 
सन्देह नहीं है । इसलिए उसपर विचार या वाद-विवाद करने की हम 
. कोई ज़रूरत नहीं समभते | यह और भी अधिक आश्रय्ये की बात है । 
ऐसे आ।दमियों के ध्यान में यह बात नहीं आती कि इस तरह वाद-विवाद, 
अथोत्‌ विवेचना, को रोकने की चेष्टा करने में अश्रान्तिशीलता का दावा 
होता है । अथोत्‌ किसी विशेष बात को सच मान लेना और उसके विषय में 
किसीको कुछ भी न कहने देना मानों यह सूचित करना है कि हम अश्रा- 
न्तिशील हैं; हमको कभी भ्रम नहीं होता; हम कभी ग़लती नहीं करते । 
वे समझते हैं कि उनको कोई सन्देह नहीं; इसलिए किसीको सन्देह 
न होगा । वे उस बात, या राय, को इसलिए निश्चित जानते हैं, क्‍योंकि 
वे उसे वैसा समभते हैं । किसी बात के खण्डन करने की इच्छा रखने- 
वाले एक भी आदमी के होते उसे खण्डन करने का मोक़ा न देकर, अपनी 
बात को सच मान लेना मानों यह जाहिर करना है कि, हमको, ओर जिन 
.. लोगों की राय हमारी राय से मिलती है उनको, इईंश्वर ने कूठ-सच का 
निशय करने की सनद दे रक्खी है | अतएव अपने प्रतिपक्षियों के, अपने 


४३ . स्वाधीनता+ 


| कष 


विरोधियों के, अमाण सुनने की हमें बिलकुल जुरूरत नहीं | अथात्‌ सिफे 
हम और हमारे साथियों ही को इस बात के विचार करने का मजाज् हे 
हम और हमारे साथियों ही के इजलास में इस बात का फैसला हो सकता 
है | हम जज ओर हमारे साथी जज । दूसरा काइ नहीं | 


आज कल वह समय लगा हैँ कि लोगों को विश्वास तो किसी बात 
में नहीं; पर अविश्वास जाहिर करने में उनको डर बेतरह लगता है । 
इस समय कोई भी विश्वासपू्वंक यह नहीं कहता कि हमारा मत बिलकुल 
सच्चा है-जो राय हमारी है उसमें शंका करने को ज़रा भी जगह नहीं है- 
परन्तु लोग यह सममभते हैं कि यदि हमारे मत निश्चित न होंगे, यदि हम 
विशेष विशेष बातों पर दृढ़ न रहेंगे, तो हमारा काम ही न चलेगा; तो संसार 
में रहना हमारे लिए मुश्किल हो जायगा। आदमी यह नहीं कहते कि 
अमुक बात, अमुक राय, या अमुक सम्मति निर्दोष है। इसलिए उसपर 
आक्षेप करने, उसका विचार करने, उसके दोष दिखलाने, की ज़रूरत 
नहीं । वे कहते क्‍या हैं कि अमुक राय, अमुक बात, या अमुक निश्चय, से 
समाज का फ्रायदा हैं; इसलिए उसके विषय में खण्डन-मण्डन करते 
बैठना व्यंथ है। अथोत्‌ आदमी फ़ायदे का तो खयाल करते हैं; पर मूठ- 
सच “का नहीं | कोई कोई यह भी कहते हैं कि कुछ बातें ऐसी हितकर ॥ 
हैं-यहां तक हितकर कि उनके बिना काम ही नहीं चल सकता-तके उनकी 
' रक्षा करेना, अथोत्‌ उनका खण्डन न होने देना, गवनेमेण्ट का उतन.हीं 
हे जितना कि समाज के फ्रायदे की और ओर बातों का लोप 
न॑ होने देना है | बहुत आदमियों की यह राय है कि ऐसी बातें जो निहायत 
जुरूरी हैं,और कतेव्य के कारों से जिनका बहुत घना सम्बन्ध हे, उनके सच 
- - होने के विषय में यदि पूरा पूरा निश्चय न भी हो, तो भी, बहुमत के आधार 
. घर उनको जारी रखना और उनके -अजुसार काम करना, गवनसेण्ट का 
फ़जे हैं। गवनेमेस्ट को उनके मुताबिक़ काररवाई करनाही चाहिए । ऐसे 
मौके पर अभ्रान्तिशीलता का खयाल करना मुनासिब नहीं । कभी कभी इस 
बात के सप्रमाण सिद्ध करने की कोशिश की जाती. है किजो लोग यह 
. ख्याल करते हैं कि गंवनेमेरट को इस तरह के द्दितकारक नियमों को काम 
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में न लाना चाहिए वे भले आदमी नहीं | वे बहुधा इस बात को साक् साफ़ 
कह: भी डालते हैं कि यदि तुम भले आदमी होते तो कभी ऐसा न करते। 
वे यह भी समभते हैं कि ऐसे आदमियों को बुराइ करने से रोकना 


च्दे 


ओर जो कछ वे करना चाहे उसे न करने देना, अन्याय नहीं । ओरों के 
रे 


साथ ऐसा व्यवहार करना वे शायद अनुचित भी समझें; पर ऐसों के 
साथ नहीं । 


लक 


जो लोग ऐसा खयाल करते हैं उनकी दलीलों से यह मतलब निक- 
लता है कि किंसी विषय के वाद-विवाद को रोक देना उसके सच होने 
पर अंवलम्बित नहीं रहता; किन्तु उसकी उपयोगिता पर अवलम्बित रहता 
है। अथोत्‌ इस बात का विचार नहीं किया जाता कि वह विषय भूठ 
है य। सच । विचार इस बात का किया जाता है कि वह उपयोगी हे 
या नहीं; उससे कुछ काम निकल सकता है या नहीं। और यदि कुछ 
काम निकलने की सम्भावना है तो उसके विषय में विवेचना द्वारा कूठ- 
संच के मालूम करने की, अथोत्‌ किसीको उसके विरुद्ध बोलने देने की 
जरूरत नहीं समझी जाती | इस तरह की काररवाई करनेवाले-इस 
तरह अपने मन में सोचनेवाले--यह घमण्ड- करते हैं कि इस तरकीब से वे 
अश्रान्तिशीलता के आरोप. से बच जाते हैं । परन्तु, यह उनकी आत्मश्लाघा- 
यह उनकी अपने मुह अपनी बड़ाई-व्यथे है । इन महात्माओं के ध्यान में. 
यह बात नहीं आती कि ऐसी दलीलों से .उनकी अश्रान्तिशीलता एक 
इच्च भर भी कम नहीं होती । हां, होता कया है कि उनकी अश्ञान्ति- 
शीलंता अब तक जो एक बात के विषय में थी वह दूसरी बात के 
विषय में: हो. जाती है .। कयोंकि-किसी विषय . को.- उपयोगी .समझना. भी 
सिर राय की बात-हैं। जिसे एक आदमी उपयोगी , समभता है, उसे 
सम्भव है, ओर लोग उपयोगी. न सममें ।. अतणएव किसी विषय के: 
उपयोगीपन को साबित करने के लिए भी. विवेचना की जुरूरत है । 
जिस तरह इसके साबित करने की जुरूरत है कि कोई बात भूठ है. या 
सच,. उसी तरह इसके साबित करने की भी ज़रूरत है.कि वह उपयोगी है 
या. नहीं । यह निणय बिना विवेचना के.नहीं हो. सकता । जिस बात को 


श्द  स्वाधीनता. 


तुम उपयोगी सममेते हो उस बात के विरोधियों को यीद तुम बोलने का 
मोक़ा न दोगे ओर उनकी दलीलें को बिना सुनेही उसे उपयोगी मान लोगे 
तो अश्रान्तिशीलता का आरोप तुझारे ऊपर से हरगिज्ञ नहीं हट सकता । 
शायद तुम कहोगे कि तुमने अपने विरोधियों को अपनी बात के भूठ या 
सच होने के विषय में बोलने की अनुमति नहीं दी; पर उसकी उपयोगिता 
या अलनुपयोगिता के विषय में बोलने की अनुमति तो दी है । परन्तु इस 
बहाने से काम न चलेगा । तुझारी यह दलील कोई दलील नहीं । किसी 


बात, राय या सम्मति, की उपयोगिता उसके सच्चेपन का-उसकी सत्यता . 


का-ही एक अंश है | अथोत्‌ जो बात सच नहीं है वह कभी उपयोगी .- 


नहीं हो सकती । जब मन में यह्‌ विचार आता है कि कोई बात विश्वास 
करने के लायक़ है या नहीं, तब क्‍या यह सम्भव है कि उसके भूठ या 


सच होने का विचार मन में न पेदा हो ? जो मत, या जो विश्वास, सच 
नहीं हैं उससे कभी फ्रायदा न होगा; वह कभी उपयोगी न होगां । यह 


मत, ।जनका तुम बुरा कछ्त हा, उन्हाका नहीं हैँ; जा निहायत भले हूँ, 





&जों सज्जंनों के शिरोमणि हैं, उनका भी है । जिस बात को तुम उपयोगी: 


और अच्छा कहते हे! वह यदि इन सज्बन-शिरोमणियों को भकूठ मालूम .. 
हुई तो वे उसे हरागिज्ञ क़बूल न करेंगे । इस हालत में यदिं तुम उन पर... 
अपनी बात को क़बूल न करने का इलज़ाम लगावोगे तो वे फ़ोरन यह कह 


देंगे कि तुझारी बात भ्कूठ हँ-तुहारी राय ठीक नहीं है-इसीसे वे उसे 


"हुए कप 


मंज़र नहीं करते । क्या तुम उनको ऐसा उज़्र पेश क़रने से रोक सकोगे? 
क्या तुम उनका ग्रतिबन्ध कर सकोगे ! हरगिज्ञ नहीं। जो रूढ़ि के दास 
हैं, जो रीतिरवाज के अभिमानी हैँ, वे अपनी राय के अनुकूल प्रमाण 


देते समय इस आक्तेप से यथासम्भव जुरूर फ़ायदा उठाते हैं । जिस समय. 


हि. ५ दलील कक अत ' पे 
वे अपने मत के अनुकूल दलील पेश करते हैं उस समय वे उपयोगिता 


को सत्यता से कभी अलग नहीं करते । अथोत्‌ उपयोगिता को सत्यता का . . 


आश सममेंकर, जो कुछ उन्हें कहना होता है, वे कहते हैं। उपयोगिता 
ओर सत्यता को वे कभी भिन्न नहीं समभते | उलटा वे यह कहते हैं कि 
. हमारा मत सच है। इसीलिए उसको जानने और उस पर विश्वास करने 


सवा. ६. 
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की हमे इतनी ज़रूरत समभते है | इस तरह के प्रमाण देने में रूढ़-मत- 
वालों का प्रतिबन्ध न करना और उनके विरोधियों को वैसे प्रमाण देने से 
रोकना अन्याय है। ऐसी काररवाई से उपयोगिता की दल्लील का डचित 
विवेचन-उसका नन्‍्याय-सज्ञत फ्रेसला-कभी नहीं हो सकता । जब क़ानून 
या जन-समुदाय का आग्रह, किसी बात के सम्बन्ध में, उसकी सत्यता 
या असत्यता को नहीं साबित करने देता तब यदि उसकी उपयोगिता या 


अनुपयोगिता के सम्बन्ध में कोई शझ्ला-समांधान करने लगा, तो लोग 


उसे बिलकुल नहीं बरदाश्त कर सकते। किसी बात की सत्यता पर जब उनको 


कुछ भी कहने का मौक़ा नहीं दिया जाता तब उसकी उपयोगिता पर वे 


क्‍यों कुछ सुनने लगे ! बहुत हुआ तो वे इस बातं को मंजूर कर लेते है 
कि किसी मत-विशेष-किसी ख़ास राय-की अत्यावश्यकता को मान लेने, 
या उसका धिक्कार करने, से होनेवाले अपराध की मात्रा; हम जितनी 


समभते थे, उससे कम है । 


च्ड 


जो बात उनको पसन्द नहीं है उसकी विवेचना करने ओर उसके 
विषय में साधकबाधक प्रमाण देने की इच्छा रखनेवालें को रोकने 
से बहुत नुक्ललान . होता है । उनकी राय को-उनकी दलीलें को-न सुनने 


से बहुत अनिष्ट होने की सम्भावना रहती है । इस बात के अच्छी तरह 
ध्यान में आने के लिए उदाहरणों की जुरूरत है । उदाहरण देकर विवेचनना 
करने से यह बात और भी अधिक स्पष्ट हो जायगी, ओर खूब अच्छी 


तरह ध्यान में आजायगी । में; इस विषय में, ऐसे उदाहरण देना चाहता हूं 
जो मेरे बहुतही कम अनुकूल हैं; अथांत्‌ जो मेरे बहुतही कम फ़ायदे के 


हैं। में जानबूककर ऐसे उदाहरण चुनचुनकर देना चाहता हूं जिनकी 


उपयोगिता ओर. .सत्यता, दोनों ही, का विरोध करनेवालों के खिलाफ़ 
बहुतही मज़बूत दलीलैं लोग अपने पास तैयार समभते हैं । वे उदाहरण, 


इंश्वर के अस्तित्व में विश्वास; परलोक के अस्तित्व में विश्वास; ओर सदाचरण- 
: सम्बन्धी सबसम्मत बातों पर विश्वास--ये तीन हैँ । इन विषयों पर वाद* 
विवाद करनेवाले अप्रामाशिक विरोधी को बहुत फ़ायदा रहता है । क्‍योंकि 
इन बातों पर जिनको पूरा पूरा विश्वास हैं ऐसे अप्रामाणिक विरोधी फ़ोरनही 


५० | स्वाधीनता, 


यह सवाल कर बैठते हैं (और जो लोग प्रामाणिकता की परवा करते हैं वे 
अपने मन में कहते हैं )के “ क्या वे बातें यही हैं जो तुझारी राय में इतनी 
निश्चित नहीं कि उनके विरुद्ध वाद-विवाद का प्रतिबन्ध क़ानून के द्वारा 
किया जाना मुनासिब हो ! इंश्वर के अस्तित्व को मान लेना क्‍या उन्हीं 
बातों में से एक बात है जिनकी निश्चयात्मकता अर्थात्‌ यथाथेता या सत्यता 
क़बूल कर लेना, अश्रान्तिशील होने का दावा करना है ?” ऐसे सवाल 
करनेवालों की आज्ञा से में यह पूछना चाहता हूं कि कब मेंने कहा कि 
किसी नियम, राय या सम्मति को निश्चित मान लेना ही ( फिर चाहे इसका 
जो अर्थ हो ) अश्रान्तिशीलता का दावा करना है ? मेंने यह कभी नहीं 
कहा । में यह कहता हूं, कि किसी राय या नियम के विरुद्ध जिनको जो 
कछ कहना है, उनके कहने को न सुनकर, उस राय या नियम को 
सबके लिए निमग्चित मांन लेने का जो लोग घमण्ड करते हैं वे मानों 
अश्रान्तिशील होने का दावा करते हैं। याद रखिए, जो बातें खुद 
मुझे अत्यन्त निश्चित और अत्यन्त सच जान पड़ती हैं यदि उनके 
विषय में भी कोई वैसा व्यवहार करे, अथोत्‌ उनके विरुद्ध किसीकों 
कुछ कहने का मोक़ा न दे, तो में उसे भी उतनाही दोषी समभूंगा, 
कम-नहीं । किसी सम्मति या निश्चय की केवल असत्यताही के बिषय में 

किन्तु उसके बुरे परिणाम के विषय में भी-ओर केवल बुरे 
परिणामही के विषय में नहीं, किन्तु उसकी अधार्मिकवा और अ्रष्टता 
के विषय में भी-किसीका चाहे जितना हृढ़ विश्वास हो; और उस 
विश्वास को देश के जन-समुदाय और सहयोगियों का चाहे जितना 
आधार हो, तो भी जिनकी राय वैसी है उनको उसे सप्रमाण सत्य 
सिद्ध करने काजो लोग मोक़ा न देंगे वे अभ्रान्तिशीलता ग्रहण करने 
के दोष से हरगिज़ नहीं बच सकेंगे। उस सम्मति को नीति-विरुद्ध 
अधार्मिक, या भ्रष्ट कहदेने ही से अभ्रान्तिशीलता प्रहण करने का आरोप 
कम नहीं हो सकता; ओर न वह कम सदोष या कंम हानिकारक ही माना 
जा सकता । इस प्रकार अआ्रान्तिशीलता ग्रहण करना उलटा और 

भी अधिक अनिष्टकारक होता है । यही वे प्रसज्गञ हैं जिनमें एक पुश्त 


री 
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आदमी ऐसी ऐसी मभयह्लर ग़लतियां करते हैं जिनका खयाल 
करते ही अगली पुश्तवालों को आखश्रय्ये होता है और उनके रोंगटे 
खड़े हो जाया करते हैं। यही वे प्रसज्ञ हैं जिनके कारण इतिहास में 
बहुत बड़े बड़े मारके की बातें हो जाया करती हैं। यही वे असज्ञ 
हैं जिनकी प्रेरणा से क्वानून की बलवान भुजा बड़े बड़े महात्माओं और 
बड़े बड़े. उदार मतों को जड़ से उखाड़कर फेंक देती है । इस बात को 
यद्‌ करके अपार दुःख होता हैं कि ऐसे ही असडज्डों में पड़कर 
बड़े बड़े सत्पुरुषों का-बड़े बड़े महात्माओं का-समूलही निमूलन होगया! 
पर, हां, यह जानकर कुछ सन्‍्तोष॑ होता है कि उनके मतों का कुछ 
अंश अबतक बाक़ी है। जो लोग ऐसे मतों का प्रतिवाद्‌ करते हैं, जो 
लोग ऐसे मतों की प्रतिबन्धकता करते हैं, मानें। उनकी दिल्लगी 
करनेहीं के लिए वे अबतक विद्यमान हैं; मानों अपने पक्षवालों की 
युक्तियों को सत्य साबित करनेहीं के लिए वे अबतक बने हुए हैं । 


इस बात की याद दिलाने की जुरूरत नहीं कि साक्रेटिस कौन 
था | उसे कौन नहीं जानता ? उसका यश संसार में कहां नहीं फैला 
हुआ है ? तथापि उस समय के समाज का जो मत था साक्रेटिस का 
मत उससे जुदा था। इसलिए दोनों में विरोध उत्पन्न हुआ । उस 
समय के क़ानून की भी राय वैसी ही थी जैसी कि समाज की थी। 
अथोत्‌ समाज और क़ानून दोनों का मत एक था । पर साक्रेटिस का 
मत उससे जुदा था। यह बात इतने महत्व की है कि इसका बार 
बार ज़िकर करना भी अप्रासंगिक न होगा । जिस देश ओर जिस 
समय में साक्रेटिस का जन्म हुआ उस देश ओर उस समय में 
केतन ही बड़े बड़े आदमी होंगये हैं। जो लोग साक्रेटिस से, और 
जिस समय वह हुआ उस समय से, अच्छी तरह परिचित थे उन्होंने 
लिख रक्‍खा है कि साक्रेटिस सबसे अधिक नीतिमान्‌ और पुण्यात्मा था । 
यह उन लोगों की राय हुईं | मेरी राय तो यह हैं कि साक्रेटिस के 
बाद जितने सह्ुणी, नीतिशील और धार्मिक पुरुष हुए उन सबसें 
बह श्रेष्ठ था। यही नहीं, किन्तु अपने अनन्तर होनेवाले सभी सात्विक 
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पुरुषों के लिए वह आदशेरूप था। प्रसिद्ध तत्त्ववेत्ता लेटो के मन में दर्शन- 
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शाख-सम्बन्धिनी जो उदार ओरणा हुई-जो उदार परिस्फूर्ति. &ई-उसका 
कारण . साक्रेटिस ही था। यहांतक कि उपयोगिता-ततक्त्व के आधार पर 
 जगन्मान्य तत्त्वज्ञानी आरिस्टाटल ने जो . सिद्धान्त स्थिर किये उनका 
भी प्रेरक साक्केटिस ही .था | अथीत्‌ नीतिशाख के, तथा ओर जितने दर्शन- 
: शास्त्र हैं उनके भी, उत्पादक या आचार्य क्षेटो और अरिस्टाटल ही हैं.। 
परन्तु. सक्तेटिस को उनके मुरुस्थान में समझना चाहिए । दो हज़ार ब्षे 
बीत जाने पर भी जिसकी विमल कीर्ति अबतक बराबर बढ़ती ही जाती है; 
उसे. छोड़कर बाक़नी के ओर. जिन सब विद्वानों के कारण उसकी जन्‍्मभूमि 
एथन्स का इतना नाम हुआ उन सबके कीति-समूह से भी जिसकी 
कीति अधिक उज्वल हुआ चाहती है; उसके बाद होनेवाले सभी प्रसिद्ध 
तत््वज्ञानियों का जो गुरू माना जाता हे-उसी साक्रेटिस पर, उसी विश्ववे्य 
साधु पर, उसी पवित्रान्ट:करण पुरुष पर, उसीके देश-भाइयों ने 
. दुर्नाति और अधार्सिकता का इलज़ाम लगाया; ओर उसे कचहरी में 
घसीटकर, न्यायाधीश के हकम से, उसे ग्राणांन्त दण्ड दिलाकर उन्होंने 
कल की * साक्रेटिस की अधारमिकता यह थी कि देश भर जिने देवताआ। 
को पूज्य समकता था उन पर उसका विश्वास न था। उस पर जिंस 
आदमी ने सुक़दमा चलाया था उसका कहना तो यह थां कि साक्ेटिंस 
का विश्वास किसी देवता पर नहीं हैं । यही साक्रेटिस की अधामसिकता 
हुईं |! उसकी दुर्नीति यह थी कि, लोगों की राय में, उसने अपने सिद्धान्त 
ओर उपदेशों से लड़कों के ख़यालात को बिगाड़ दिया था। साक्रेटिस 
पर कचहरी में मुक़दमा दायर होने पर जब उसका विचार हुआ 
तब न्यायाधीश ने उस पर लगाये गये इलज़ामों के लिए उसे सचमुच 
ही दोषी पाया-लोगों का विश्वास ऐसाही हैं | अतएणव, उस समय तक 
के प्राय: सभी मनुष्यों में, मनुष्यजाति की कृतज्ञता का जो सबसे 
आधिक पात्र था-अथोतू सारी मनुष्य-जाति जिसकी सबसे ज़ियादह 
अहसानमन्द थी-उसी महापुरुष, उसी महात्मा, उसी साघुशिरोमणि के 
एक सांधारणं अपराधी की तरहं-एक मामूली मुलज़िम की तरह-मारडाले 
जाने का न्यायाधीश ने हुकम दिया ' हे 
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न्यायालय में आजतक जितने विचार हुए.हैं उनमें. से साक्रेटिस 
को अपराधी ठहराने के विषय में. जितना अन्याय हुआ है उतना ओर 
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क्रिसीके विषय में नहीं हुआ । और अनन्‍्यायों के उदाहरण इसके सामने 
कोई चीज़ नहीं। हां, एक उदाहरण और है जो कुछ कुछ इसकी बराबरी 
कर सकता है । उसे हुए अठारह सो वर्ष से भी अधिक समय हुआ । यह 
उदाहरण कालवरी * नामक पहाड़ी पर हुआ था | जिस पुरुष ( अथोत 
क्राइस्ट ) से मेरा अभिप्राय हूँ वह ऐसा विलक्षण महात्मा था कि जिन्होंने 
उसके आचरण को देखा ओर जिन्होंने उसकी बातचीत सुनी उनके 
हुंद्य पर उसकी तेजस्वी नीतिमत्ता का ऐसा उत्तम नक्कश उठ आया-ऐसा 
अच्छा चिन्ह हो गया-कि आज लगभग दो हज़ार वर्ष से लोग उसे देवता 
मान रहे हैं, उसे सवेशक्तिमान्‌ समझ रहे हैं। पर ऐसे महापुरुष का बड़ी 
है। बुरी तरह से, बड़ी ही बेइज्जती से, वध किया गया । जानते हो क्‍यों 
उसका वध हुआ? उसे लोगों ने धम्मैनिन्दक समझता ! वह महात्मा आदसियों 
का बहुत बड़ा हितचिन्तक था। पर उन्होंने उसे नहीं पहचाना । यही नहीं 
किन्तु वह जैसा था उसका बिलकुलही उलटा वह लोगों को मालूम हुआ। 
उन्होंने उसके साथ इस तरह का बतोव किया जिस तरह का बतोंव एक 
महा अंधार्म्मिक आदमी के साथ किया जाता है । वे उसके साथ इस बुरी 
तरह से पेश आये जिसके कारण वे, इस समय, खुदही अधाम्मिक माने 
जाते हैें। इन महाशोचनीय घटनाओं के कारण, विशेषकरके पिछली 
घटना के कारण, आदमियों का दिल कभी कभी ऐसा छुब्ध हो उठता है, कभी 
कभी उनको यहांतक सनन्‍्ताप होता है, कि जिन अभागी लोगों के हाथ से 
ये दुष्कम्मे हुए उनका विचार करते समय-उनको अपराधी ठहूराते समय- 
वें न्‍्याय-अन्याय को बिलकुलही भूल जाते हैं | अथोत्‌ वे यहांतक कुपित 
हो उठते हैं कि अन्याय करने लगते हेँ।जिन लोगों ने ऐसे ऐसे दुष्कम्मे किये 
वे दुराचारी या दुजेन न थे। मामूली तौर के जैसे आदमी होते हैं वेसेही वे 

; उनसे बुरे न थे । बुरे तो क्या; किन्तुं यह कहना चाहिए कि मामूली 





. # जच्येशलम के पास, थोड़ी दूर पर, कालवरीं नाम की एक पहांडी है। वहीं पर इंसा 
मसीह का सूली दी गई थी । ह 
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आदामियों से किसी क़दर वे अच्छे थे। उस समय लोगों के मन धम्मे; 
नीति ओर स्वदेशामिमान की जितनी मात्रा जागरूक थी उतनी किम्बहुना 
उसस भी कुछ आधक, इन हतभागियों के मन में भी थी । इसलिए 
कोई यह नहीं कह सकता कि अधास्मिक, दुराचारी या अनीतिमान होने के 
कारण इन्हान एंस एसे जघन्य काम किये। नहीं; वे उस तरह के आदमी 
थे जिस तरह के चाहे आजकल या चाहे जिस समय वे उत्पन्न ह।, अपना जीवन 
निर्दाष रीति पर, इज्जत के साथ, व्यतीत करते हैं | अपने देशवासियों की 
समभ के अनुसार जिन शब्दों के उच्चारण करने की गिनती उस समय 
घार पाप में थी, काइस्ट के मुँह से उनके निकलतेही घणा, भय ओर 
क्राध से पागल होकर जिस पुरोहित ने अपने बदन के कपड़े को, पाप- 
निवारण करने के लिए, फाड़कर उनके टुकड़े डुकड़े कर डाले, उसने 
वह कास उतनाहां अन्त:करणपूर्वक, बिना किसी बनावट के, किया जितना 
कि आजकल के अकसर सब धम्मानिष्ठ और इज्जतदार आदमी धरम और नीति 
सम्बन्धी बातों को सच समक कर अन्त:करणपूर्वक करते हैं। उस पुरोहित के इस 
कम्म का खयाल करके, इस समय, जिन लोगों को केपकैंपी छूटती है, जिनका 
बदन नफरत से थरथराने लगता है, वे यदि उस समय यहूदी होते तो वे 
भा ठीक वही करते जो उस पुरोहित ने किया । जो धर्म्मामिमानी क्रिश्चियन 
यह समभते हो कि, अपने धम्मे की रक्षा के लिए प्राण तक देने के लिए 
तैयार हुए लोगों को जिन्होंने पत्थरों से मार डाला वे उनसे बरे थे वे 
उनकी अपेक्षा बहुत अधिक दुराचारी थे-उनकों याद रखना चाहिए कि जिस 
सरट पाल ( अथोत्‌ पॉल नाम के साधू ) को वे इतना पूज्य मानते हैं वह 
पत्थरों से उन मारनेवालों ही में से था। 


यदि किसीका यह मत हो कि जो आदमी भूल करता है. उसकी 
भूल का प्रभाव या असर उसकी बुद्धि ओर उप्तके सदगुणों के अनसार 
होता है, अथोत्‌ जो जितना अधिक बद्धिमान और जितना अधिक सदगुणी 
है उसकी भूल की परिमिति, दीप्ति या कलक भी उतर्नीही अधिक होती 
हू-ता मं एक आर उदाहरण देना चाहता हूं, ओर ऐसा उदाहरण देना 


चाहता हू, जा बहुत ही ध्यान में रखने लायक़ है| अपन समकालान लोगों 
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में अपनेको सबसे अधिक सभ्य ओर सबसे अधिक सच्चरित्र समभने 
का पात्र, यदि आजतक के सत्ताधारी और शरक्तिमान पुरुषों में से कोई 
हुआ है, तो रोम का शाहंशाह मार्कस # आरेलियस हुआ है। जितने देश 
सभ्यता को उस समय पहुंचे थे उन सबका वह एकच्छत्र राजा होकर 
भी आमरण उसने अल्यन्त शुद्ध और निर्दोष न्याय किया | यही नहीं, 
किन्तु स्टोइक + सम्प्रदाय का होने पर भी उसका हृदय बहुत ही कोमल 
था | यह बात बड़ आश्चय्यं को हैं। इस बादशाह में कुछ दोष भीथे। 
पर वे दोष ऐसे थे जिनसे प्रजा के कल्याण से सम्बन्ध था। अथोौत प्रजा 
को वह बहुत प्यार करता था | उसके अन्थ ऐसे हैं जिनमें नीतिमत्ता और 
सदाचरणशीलता पर बहुत ही अधिक ज़ोर दिया गया है। इस विषय 
में, पुराने ग्रन्थों में, उसके अन्धों का नम्बर सबसे ऊंचा है। क्राइस्ट 

जो उपदेश दिये हैँ उनमें ओर मार्कस आरेलियस के ग्रन्थों में बिलकुलही 
भेद नहीं है; ओर यदि है भी तो इतना कम है कि वह ध्यान में नहीं आता। 
आजतक जितने क्रिश्चियन बादशाह हुए हैं उन सबकी अपेक्षा यह 
बादशाह 'क्रेश्चियन कहलाने के अधिक योग्य था। हां, सिर्फ नाम के लिए 
यह क्रिश्वचियन न था | पर इस ऐसे महाधार्भ्मक बादशाह ने क्रिश्वियनों से 
द्रोह किया; उनको बेहद सताया; उनको बेहद तंग किया | उस समय 
तक मनुष्य-जाते ने जितना ज्ञानसम्पादन किया था उस ज्ञान के सबसे 
ऊतच शिखर पर यद्यपि वह पहुंच गया था; यद्यपि उसकी बुद्धि अतिशय 
उदार और आतेशय आनियंत्रित थी; यद्यपि उसे किसी तरह का प्तिबन्ध 
न था; यद्याप वह इतना सदाचारी था कि अपने नीति-प्रन्थों भें उसने 
क्राइस्ट की नीति का स्वधा अनुकरण किया था--उसे उसने आदर्श माना था 
तथापि उसके ध्यान में यह बात नहीं आई कि जिन जिन सांसारिक विषयों 
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४ मार्कंस आरंलियस बड़ा न्यायी, प्रजापाठक और संयमी बादशाह था। परन्तु 


क्रिश्चियन धम्म का वह विरोधी था। क्राश्वयना का उसने बेहद सताया । 


$ स्टोइक सम्प्रदायवालों का सिद्धान्त यह हैं कि विषय-सुंखों का त्यांग करके 


मनुष्य को बहुत संयमपूर्वक रहना चाहिए। इस सम्प्रदाय का चलॉनिवांला जीनो नामक 
एक ग्रीक विद्वान हो गया 


५६६ स्वाधीनता. 


का उसे इतना गहरा ज्ञान था उनको क्रिश्वियन धम्मे से फ़ायदाही होगा, 
नुक्सान नहीं । उसका यह मालूम था कि समाज की वत्तमान दशा बहुत ही 
बुरी है--बहुतही शोचनीय है। तिस पर भी उसने देखा, अथवा देखने का उसे 
आभास हुआ, कि समाज के कामकाज जो खशब्बला-बद्ध चले जा रहे हैं ओर 
समाज की हालत पहिले से जो बुरी नहीं हो गईं, उसका एक मात्र कारण 
पूज्य माने गये देवताओं पर मनुष्यों की श्रद्धा और भक्ति है। अथोत्‌ यदि 
आदमी देवताओं पर भक्ति और श्रद्धा न रखते तो समाज, प्रजा या सब 
साधारण आदमियों की हालत खराब हो जाती और उनके. कामकाज 
में विध्न आ जाता । उसने समझता कि में मनुब्य-जाति का हूं । इस लिए 
मेरा यह धम्में है कि में मनुष्य-समुदाय में मेल बना रक्‍खूं। सबके एक 
श्वृद्डला में बांधे रहूं; अलग अलग टुकड़े टुकड़े न होने दूं। उसकी समझ 
में यह बात न आई कि यदि समाज के पुराने बन्धन तोड़ दिये जाँयग तो 
सारे समाज को संयुक्त, अथोत्‌ शद्धला-बद्ध, करने के लिए नये बन्धन फिर 
किस तरह तेयार होंगे। क्रिश्वियन धम्मे का उद्देश्य पुराने बन्धनों को तोड़ 
देने का था; यह बात साफ़ जाहिर थी; छिपी हुईं न थी । इससे मार्कस 
आरेलियस ने यह्‌ समझा कि इस नये धम्म को स्वीकार तो कर सकते 
नहीं; अतएव उसका उच्छेद करनाही उचित है। क्रिश्चियन धम्म उसे सच्चा 
और ईश्वर-निम्मत नहीं मालूम हुआ | जो देवता, अर्थात्‌ जो ऋाइस्ट, 
'शूली पंर चढ़ाकर मार डाला गया उसके आश्चय्ये-कारक चरित पर उसे 
विश्वास नहीं. आया | उसके ध्यान में यह बात भी नहीं आई कि 
जिस क्रिश्वियन धम्मे की दीवार एक बंहुतही अच्छे आधार पर खड़ी की 
गई हे, जिस पर उसे ज़रा भी विश्वास नहीं है, ओर जिसने अनेक 
'विध्नों का उल्लंघन करके भी अपने उद्देश्य को पूरा किया है, वह संसार 
का पुनरुजजीवन करने में समथ या साधनीभूत होगा | इसीसे उस अत्यन्त 
कोमल स्वभाव ओर अल्यन्त उदार तत्त्वज्ञानी राजा ने, अपना परम कर्तव्य 
सममभकर, क्रिश्वियन धम्मे के उच्छेद किये जाने का हुकम दिया । मैं समझता 
हूं. कि संसार भर के इतिहास में यह घटना सब से अधिक हृदय-द्रावक 
है। इस बात को याद करके सख्त रंज होता है कि जो क्रिश्चियन धर्म्स 
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कान्सटंटाइन बादशाह के समय में जारी हुआ; वह यदि माकेस आरेलियस 
के उदार राज्यशासन में जारी हो जाता ते। उसकी वत्तेमान अवस्था ओर 
ही तरह की हो गई होती--उसमें अकाश-पाताल का अन्तर हो गया होता। 
परन्तु, जितने प्रमाण इस बात के दिये जा सकते हें कि क्रिश्चियन 
धम्म के विरुद्ध उपदेश देनेवालों को सज़ा देना इस समय उचित है, उतनें 
है! प्रमाण माकंस आरेलियस. के समय में, रोम के प्रचलित धम्भे 
के निन्दक क्रिश्वियन धम्मे के प्रचारकों को सज़ा देने के अनुकूल भी दिये जा 
सकते थे | इस बात को कुबूल न करना भूठ बोलना है; और, साथ ही उसके, 
माकस आरेलियस पर अन्याय भी करना है। ऐसा एक भी क्रिश्वियन 
नहीं है जिसे यह विश्वास न हो ककि नास्तिक धर्म्म झूठा धम्मे है ओर वह 
समाज को वियुक्त कर देता है-उससे समाज को हानि पहुंचती है । जैसे, 
इस समय, क्रिश्चियनों का यह विश्वास नास्तिक धम्मे के विषय में है, बैसेही, 
उस समय, माकस आरेलियस का विश्वास क्रिश्वियन धम्म के विषय में था। 
उसके दिल में यह बात जम गईं थी कि क्रिश्चियन धम्मे कूठा है। इसलिए 
समाज को उससे ज़रूर हानि पहुंचेगी | इसमें कोई सन्देह नहीं । तिस- 
पर भी, उस समय क्रिश्वियन धम्में की योग्यता के समभमनेवालों में अगर 
कोई सबसे अधिक लायक़ ओर समभदार था तो वह माकंस आरेलियस 
ही था। परन्तु क्रिश्वियन-धम्मे-सम्बन्धी बातों का प्रतिबन्ध करके उसने 
भी ग़लती की । इससे जो आदमी यह. समभता हो-जिसे इस बात का 
 घम्रण्ड हो, कि में मार्केस आरेलियस से भी अधिक बुद्धिमान और अधिक 
समझदार हूं; में अपने समय के ज्ञानवान्‌ ओर चतुर आदमियों में, 
उस समय के खयाल से, माकस आरोलियस से भी अधिक प्रवीण ओर 
अधिक योग्य हूं; म॑ सच बात को ढूँढ़ निकालने में उससे भी अधिक उत्सुक 
ओर उत्साहशील हूं; और सत्य के मिल जाने पर में माकंस आरेलियस 
से भी अधिक निष्ठा से उसका आदर करूंगा-तो, वह, विचार या विवेचना 
करना, मत देना या किसी मामले में राय ज़ाहिर करना बन्द कर देने के 
इरादे से, लोगों को खुशी से सज़ा दे । परन्तु जिस इस तरह का अभिमान 
न हो, अथोत्‌ जो अपने को सब बातों में माकंस आरेलियस से भी अधिक 


रूट स्वाधीनता, 


न समभता हो उस चाहिए कि वह इस खयाल से कि में और मेरा समाज, 
दोनों मिलकर, अआरान्ति्शछ हूं, माकेस आरेलियस की तरह कभी 
ग़लती न करे । ड़ की 
_ धम्मेसम्बन्धी बातों की स्वाधीनता देना जो लोग बुरा समभते हैं 
अथात्‌ जो लोग इस बात के ख़िलाफ़ हैं कि जो जिस धर्म्म को चाहै स्वीकार 
करले, या किसी धस्से के विषय में जिसकी जो राय हो उसे वह ज़ाहिर करे- 
उनसे यह पूंछा जा सकता 6 कि धाश्मिक मतों के प्रचार को रोकने के 
इरादे स सजा देना तुम जिन दलीलों से मुनासिब संमकते हो क्‍या वही 
: दलील मा्केस आरेलियस की तरफ़ से नहीं पेश की जा सकतीं ? खयाल 
करने को बात है कि क्रिश्चियन धम्मे के प्रचार को रोकने के लिए मार्केस 
आरेलियस को तो ये लोग दोषी ठहराते हैं; पर जिन धर्म्मों का मेल 
क्रिश्चियन धम्में से नहीं मिलता उनके प्रचार को रोकना निर्देष समझते 
हैं ! इस तरह जब कोई इन लोगों की ग़लत्ती इनके गले उतार देता हे 
. ओर ख़बही इनके पीछे पड़ता है तब ये लोग, अपने ऊपर आये हुए दोष 
से बचने के लिए, इस बात को 'निरुपाय होकर क़बूल कर लेते हैं कि 
मसार्कंस आरालयस ने जो कुछ किया ठीक किया। परन्तु साथ ही उसके, 
डाक्टर जानसन के अनुयायी बनकर, वे यह भी कहते हैं कि क्रिश्चियन 
धस्म के ख़िलाफ़ जो कुछ किया गया उससे उसका फ्रायदाही हुआ; 
. जुक़सान नहीं । क्योंकि सत्य जबतक ट्रोहरूपी छलनी में नहीं छाना जाता 
_ तबतक उसका प्रकाश पूरे तौर पर नहीं पड़ता | सोने का खरापन आग 
में तपानेहीं से मालूम होता है । परीक्षा से ही सत्य की सद्यता सिद्ध होती है । 
परीक्षा चाहे जितनी कड़ी हो सत्य जरूरही उसमें कामयाब होता है। 
क़ानून के छवारा हानिकारक भूलों का प्रतिबन्ध किया जा सकता है-- 
 अथीत्‌ सजा देकर या सज्ञा का डर दिखाकर और और बातें कभी कभी 
. रोकी जा सकती हँ-परन्तु इस तरह के बन्धन का ज़ोर सत्य पर नहीं चलता; 
. कानून क द्वारा सत्य का प्रचार नहीं रुक सकता। यह दलील, और दंलीलों 
_ की अपेक्षा, अधिक मज़बूत और आपधैक ध्यान देने लायक़ है। इसलिए 
इसको विवेचना की भें ज़रूरत समंभता हूं; इसका में विचार करना चाहता हूँ । 


दूसरा अध्याय: ५६ 


जो लोग यह कहते हैं कि द्रोह या विरोध करने से सत्य का लोप 
नहीं होता; उस हानि नहीं पहुंचती; इसलिए सत्य का द्रोह करना बुरा 
नहीं-उनपर यह दोष नहीं लगाया जा सकता कि वे जान बूक कर नई नई, 
पर सच्ची, बातों के विरोधी हैं। अथोत्‌ उनपर यह इलज़ाम लगाना 
अनचित है कि जिस बात की सत्यता पर उन्हें विश्वास है उसके सिव। 
ओर बातों की सत्यता को वे नहीं क़बूल करना चाहते । परन्तु नई नई, 
पर सच्ची, बातों का पता लगाने के कारण मनुष्य-मात्र को जिनका कृतज्ञ _ 
होना चाहिए उन्हाँसे हेष करना ओर उन्‍्हींको तकलीफ पहुंचाना बहुत 
बड़ी अनुदारता का काम है। इसमें कोई सन्देह नहीं । मनुष्यमात्र के 
फ़ायदे की किसी ऐसी बात को, जो उस समय तक किसीकों मालूम 
नहीं, ढंढ़ निकालना, और मनुष्य-मात्र के ऐहिक अथवा पारलोकिक विषयों 
से सम्बन्ध रखनेवाली भूलों को दिखला देना, बहुत बड़े उपकार का काम 
है। दुनिया में उससे बढ़कर ओर कोई. उपकार नहीं | जो लोग डाक्टर 
जानसन की दलील के क़ायल हैं, वे भी यह क़बूल करते है कि जिन्हनि 
पहले पहल क्रिश्चियन घधम्मे स्वीकार किया और पहले पहल समाज की 
संशोधना की, उन्होंन मनुष्यमात्र पर बहुत बड़ा उपकार किया | जिन 
लोगों ने सारे जगत को इस तरह कंतज्ञता के पाश में बांधा, जिन लोगों 
ने दुनिया भर को, इस तरह, उपकार के. बोर से दबा दिया, उन्होींको 
आदमसयों नें, मानों अपनी क्तज्ञता जाहिर करने ही के लिए, जान से 
सार डाला; और उनके साथ वे इस बुरी तरह पेश आये जिस तरह कि 


| आप 


लोग अत्यन्त अधम अपराधियों के साथ पेश आते हैं। उनके उपकारों 
का आदासेयों ने सानों यही इनाम देना मुनासिब समकझा। इस शोचनीय 
भूल ओर इस घोर पाप का प्रायश्वित्त करने के लिए, मनुष्य-मात्र को 
चाहिए था कि वे अपने सारे बदन में राख ओर कमर में वल्कल लपेटकर 
अफ्रसोस करते । परन्तु, नहीं; जिन लोगों की समझ डाक्टर जानसन की 
ऐसी है वे इसकी कोई ज़रूरत नहीं समझते | उनके मत में ये जितनी 
शोचनीय घटनायें हुई सब ठीक हुई; सब नियमाजुसार हुई; सब न्याया- 
नुकूल हुई । अह, कैसे आम्व्ये की बःत है ! जिस नियम के वे लोग 


६० स्वाधीनता 


क़ायल हैं उसके अनुसार नये सिद्धान्तों का पता लगानेवालों की वही 
दशा होनी चाहिए जो दशा लोकियन लोगों के ज़माने में नये सतल्यशोधकों 
को हति थी। मींस देश से एक सूबा था। वहांवाले लोक्रियन कहलाते 
थ। उन लोगों में यह चाल थी कि जब कोई आदमी कोई नई बात 
कहना चाहता था, या किसी नये क़ानून के बनाये जाने की सूचना 
दुता था, तब उस, सब लोगों के सामने, अपने गले में एक रस्सी 
लटकाकर खड़ा हाना पड़ता था । फिर वह अपनी सूचना की आवश्यकता 
आर सलता का समप्रमाण सिद्ध करने की कोशिश करता था; 
उसके पुष्टकरण में जो कुछ उसे कहना होता था उसे वह कहता 
जा। उसक प्रसाणा-उसका दलीलो-को सुनकर सब लोग, उसी जगह, उसी 
क्षण, याद उसका सूचना न मंज़र कर लेते थे तो उसकी गरदन से लटकती 
हुईं वह रस्सी खीचकर फ़ोरन ही कड़ी कर दी जातीरथी । उसे तत्कालही 
फासा का सज़ा मेल जाती थी ।जिन लोगों की यह राय है कि मानव-जाति ब 
पर उपकार करनेवाल/ के साथ-उसका हित-चिन्तन करनेवालों के साथ-- 
इस! तरह पंशा आना चाहए, बे, मेरी समझ में, उस उपकार की-उस 
हितबिन्तन की-बहत ही कम क्रीमत समभते है| मुझे विश्वास हे, इस 
तरह के आदमी बहुधा यह खयाल करते हूँ कि नये नये सिद्धान्तों का 
पता लगाना पहिले ज़माने में फ़ायदे की बात थी-उस समय उनका मालूम 
हाना सबका इष्ट था--पर अब वह बात नहीं रही | अब नये सिद्धां 

की जरूरत नहीं । जितने सिद्धान्त इस समय प्रचलित हैं उतनेही काफ़ी हँ। 
अब और अधिक न चाहिए । 


कुछ बातें ऐसी हैं जो वास्तव में हूँ कूठ पर देखने में सच मालूम होती 
है| उनका एक ने सच कहा, दूसरे ने सच कहा, तीसरे ने सच कहा-- 
इस तरह, धीरे धारे, बहुत आदमी उन्हें सच मानने लगते हैं | यहांतक 
कि कुछ दिनों में वे सर्वे-सम्मत हो जाती हैं | परन्तु तजरुबे से उनकी 
सचाई नहीं सिद्ध होती । यह सिद्धान्त, कि सत्य का ग्रचार करनेवालों को 
सतानेसे सत्य का लोप नहीं होता, इसी तरह का है । अथोत्‌ लोगो ने उसे सच _ 


मान लिया हैँ; दर असल है वह भूठ । ट्रेष, द्रोह ओर विरोध के कारण .. 


दूसरा अध्याय, ६१ 


सत्य का उच्छेंद हो जाने के अनेक उदाहरण इतिहास में भरे पड़े हैं । 
इन उदाहरणों से यह बात निर्ववाद सिद्ध है कि सत्य का प्रचार करनेवालों 
को सतान से यदि सत्य का समूल नाश न भी हुआ तो भी वह सेकड़ों 
वर्ष पीछे पड़ जाता है-। अथोत्‌ वह सत्य इतना दब जाता है कि सो 

दो दो सो वर्ष तक फिर वह सिर नहीं उठा सकता । यहांपर में सिफे धम्में 


सम्बन्धी दो चार उदाहरण देना चाहता हूं। 


जरमनी में मार्टिन लुथर नाम का एक धार्म्मिक विद्वान हो गया है । 
उसकी गिनती बहुत बड़े सुधारकों में है । रोमन केथलिक सम्प्रदाय के 
 धम्मौचायं पोप ओर उसके अन॒यायी धम्मोंपाध्यायों पर उसकी अश्रद्धा 
हो गई । उसने बाइबल का अनुवाद पहले पहल जरमन भाषा में किया 
ओर यह सिद्धान्त निकाला कि जिस बात को अक़्ल क़बूल करें उसीको 
सच मानना चाहिए | इस सिद्धान्त के प्रचार में उस कामयाबी भी हुईं; 
परन्तु लूथर के पहले इस सुधार के बीज का अड्भगर कम से कम बीस 
दफ़ा तो उगा होगा; पर, बीसों दफा, राग-ढ्वेष के कारण इन अड्ूरों का 
उच्छेदही होता गया# | लूथर के बाद भी, जहां जहां द्रोह ओर द्वेष से 
काम लिया गया, ओर नये सिद्धान्तों के प्रचारकों का ज़ोरशार से विरोध 
किया गया, वहां वहां सत्य की हारही हुई; जीत नहीं हुई। स्पेन, इटली और 
आस्टिया आदि देशों से प्राटेस्टेटट मत समूलही नाश कर दिया गया; उसकी 
जड़ें तक खोंद कर फेंक दी गईं । यदि इंगलेएड की रानी मेरी कुछ दिन 
ओर जिन्दा रहती, या उसके बाद गद्दी पर बेठनेवाली रानी एलिज़बेथ जल्द 
मर जाती, तो इंगलैण्ड में भी वही दशा होती-अथोत्‌ प्राटेस्टेर्ट मत की 
जड़ें वहांसे भी खोद कर फेंक दी जातीं। पाखण्डी, नास्तिक या विपथ- 
गामी माने गये प्राटेस्टटट मत के अनुयायियों के बहुत ही श्रबल होने के 
कारण जहां जहां उनके विरोधियों का ज़ोर नहीं चला, वहां वहां छोड़कर, 
ओर सब कहीं फूट की ही जीत हुई-सतानेवालों का ही विजय रहा । 
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क्‍ # यहां पर मिल साहव ने सात आठ नाम समाज और-धम्म-संशोधकों के दिये है । 
.. डनको हमने छोड़ दिया है; क्योंकि यहां बहुत कम आदमी उन्हें जानते हैं । लोगों ने उनको 
यहां तक सताया कि उनके सिद्धान्तों का प्रचार न हुआ । 


६२ स्वाधीनता, 


रोम की बादशाही के समय में क्रिश्चियन धस्मे के जड़ से उखड़॒ जाने की 
नौबत आ गई थी। मुझे विश्वास है, इस विषय में किसीको सन्देह न 
होगा । परन्तु उसके समूल नाश न हो जाने का यह कारण हुआ कि उस 
समय जो विरोध होता था वह कभी कभी, प्रसज्ञ आने पर, होता था; हमेशा 
नहीं । फिर, वह विरोध थोड़े ही दिनों तक. रहता था | बीच बीच में, बहुत 
दिनो तक, ग्राटेस्टएट धम्म के पअतिकूल कोई कुछ न कहता था । . इसीसे . 
यह धम्मं, आखिरकार, रोम में फेल गया, ओर, धीरे. धीरे, प्रबल भी हो 
गया । यह एक अकार की भारी भूल है, यह एक तरह की भूठी कल्पना . 
हैं कि, सच होने हा के कारण, सच में कोई ऐसी विलक्षण शक्ति है कि 

सच बोलनेवालोीं को, या सचे सिद्धान्तों का प्रचार करनेवालों को, 


कु 


काल-काठरा मर बन्द करन, अथवा सला पर चढ़ान से भा, सच की 


३२ 


ज़रूरही जीत होती है । आदमी भ्ूठ के अक्सर जितने अनुरागी या 


अं 
आशभेमानी हाते हैं उसस अधिक सच के वे नहीं होते; ओर क़ानून ही 


९. 


को नहीं, केन्तु सामाजिक ग्रतिबन्ध या दण्ड को भी काफ़ी तोर पर 
काम्र में लाने से, फकूठ ओर सच, दोनों, का ग्रचार, बहुत करके, रोक दिया 
जा सकता हूँ | सच में एक यह विशेषता है, एक यह प्रधानता है, कि कोई 
एक बार, दो बार, तीन बार या चाहे जितने बार उसका लोप करे तोभी समय 
समय पर उसका पुनरुजीवन करनेवाले, उसका फिर से पता लगानेवाले 
बहुत करके पेदा हुआही करते हैं। ऐसे पुनरुज्वन के समय, समाज और 
देश को दशा को कुछ अधिक अनुकूल पाकर, सच बात, या सच सम्मति, 


निमूल होने से बच जाती है। इस तरह कुछ दिनों में वह इतसी प्रबल 


१4५ 


जैक 


सिर उठावें, तथापि वे उसका कुछ भी नहीं कर सकते | उसका प्रचार 
होही जाता है.। क्‍ कं नीिीिलिशंक 

कोई शायद यह कहेगा कि नई नई बातों को जारी करने, या नये. 
नये मर्त चलाने, को कोशिश करनेवाले को हम लोग, अब, पहले की 
तरह, जान से नह मार डालते । हमारे पूवेज समाजशोधकों, ओर धम्मों- 
चार्यों को बेहद सताते थे; उनको जीता नहीं छोड़ते थे.। पर हम उनकी. 


दूसरा अध्याय: & ३ 


तरहः नहीं हैं | हम वे जघन्य काम नहीं करते । हम तो ऐसो का आदर 
करते हैं; उनकी समाधियां तक बनाते हैँ । इसका जवाब सुनिए । .यह 
सच है कि अब हम लोग. नास्तिक आर पाखण्डी आदामया का सिर 
नहीं काटते, उनकी गरदन नहीं मारते | ओर यह भी सच है कि जिन बातो 
से हमको सख्त नफ़रत है. उनको जारी करने की इच्छा रखनेवाला का 
क़ानून के रू से बहुत कड़ी सज़ा देना लोगों को अच्छा नहीं लगता; ओर 


ऐसी सज़ा से उन बातों के प्रचार में रुकावट भी नहीं हो सकती । तथापि 


यह अभिमान करना व्यथ है कि ऐसे अदामभियों के लिए क़ानून में कोई 
सज़ाही नहीं | कोई राय क्रायम करने-कोई सम्माते स्थिर करने-के लिए 
: थदि, आज कल, क़ानून में कोई सज़ा नहीं है, तो, कम से कम, उसे जाहिर 
 करने-उसे सब लोगों में फेलाने-के लिए ज़रूर है। यही नहीं । किन्तु, 
आज कल, इस क़ोनून के अनुसार काररवाई की जाने के भी उदाहरण, 
कहीं कहीं, देखे जाते हैं | इससे यह बात खयाल में नहीं आता-इसपर विश्वास 
नहीं होता-कि आगे कोई समय ऐसा भी आवेगा जब कोई काररवाई इस 
क्ानन के अनुसार न होंगी-अथोत्‌ जब वह रद समझा जायगा। 
सभी सांसारिक बातों में अलद्यन्त निर्दोष व्यवहार करनेवाले एक बहुतही 
अच्छे चालचलन के आदमी को, १८४७ इंसवी सें, कानेवाल सूबे के 
 सेशन-कोर्ट से इक्कीस महीने की सज़ा हो गईं | इस अभागी का क़ुसूर यह 
था कि इसने कुछ ऐसी बातें कहीं ओर एक फाटक पर लिखीं थी जो क्रिश्चियन 
धर्म्मं के अनुयायियों को नागवार थीं। इस घटना के एकही महीने के भीतर, 
ओल्ड बेली नाम की कचहरी में, वहांके जज ने दो आदमियों को पश्च 
 ( जूरीम्यन ) बनाने से इनकार कर दिया । इतताही नहीं, किन्तु जज और 
एक वकील ने मिंलकर उनमें से एक आदमी का बहुत बुरी तरह से 
अपमान तक किया | इन बेचारों का अपराध यह था कि इन्होंने सच सच 
यह बात कहे दी थी कि किसी धम्मे पर उनका विश्वास नहीं । इसा दलील 
के बल पर एक जज' मे एक ओर आदमी की अरजी ही . नहीं ली । यह 
आदमी विदेशी था ओर एक चोर के ख़िलाफ़ मुक़दमा चलाना चाहताथा। 
इस आदमी की चोरी की शिकायत: इस बुनियाद पर नहीं सुनी गई कि 
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जिसका विश्वास परलोक या किसी देवता पर नहीं है (फिर चाहे वह 
देवता कोई क्‍यों न हो, या केसाहो क्‍यों न हो) वह क़ायदे के मुताबिक 
कचहरी में जज के सामने गवाही नहीं दे सकता | ऐसा करने के लिए उसे 
क़ानून की रोक है | इस तरह के क़ानून बनाना, या ऐसी काररवाई करना, 
मानों इस बात को पुकारकर कहना है कि ऐसे आदामैयों पर आईन का 
ज़ोर नहीं चल सकता ओर न्यायालय ऐसों की रक्षा भी नहीं कर सकता। 
यदि उनको कोई लूट ले, या चोट पहुंचाबे, और उस समय दूसरे 
आदमी हाज़िर न हों, या हाज़िर आदाभेयों में से सब उन्हींके मत के हों, 
तो उनकी फ़रियाद न सुनी जायगी; उनका न्याय न होगा; और अपराधियों 
का दरुड भो न दिया जायगा। इससे यह भी ज़ाहिर होता हैँ कि यदि 
धाम्मिक आदामयों को कोई लूट ले, या मार पीट करे, और उस समय गवाही 
देने के लिए देवताओं पर विश्वास न करनेवाले नास्तिकों के सिवा और 
कोई हाजिर न हो तो ये धम्मेशील आदमी भी न्याय से वाब््चत रहें । 
यह सब इस लिए कि जो आदमी परलोक पर विश्वास नहीं करते उनकी 
शपथ-उनको हलक़-व्यथे है | उसकी कुछ भी कीमत नहीं । जो लोगं ऐसा 
समभते हैं वे इतिहास से बहुतही कम परिचत हैं। में समझता हूं कि इतिहास 
का उन्हें बिलकुलहो ज्ञान नहीं | क्यांके इतिहास से यह बात साफ़ जाहिर 
है कि हर ज़मोन में जितने नास्तिक हुए हैं-परलोक और देवताओं पर 
न विश्वास करनेवोल॒ जितने पाखण्डवादी हुए हँ-उनमें से अनेक अत्यन्त 
आमाणिक ओर इज्ज़तदार थे। ओर, इस समय भी, सदाचार और सदगुयणों 
के कारण जो लोग संसार में सबसे अधिक नामवर हैं उनमें से बहुतों 
को न परलोक ही की परवा है ओर न देवताओं ही की | यह बात यदि 
. सब को नहीं मालूम तो इन लोगों के मित्रों को तो ज़रूरही मालूम है। 
जिनको ज़रा भी सममभ है वे कदापि इस बात को न मानेंगे कि नास्तिकों 
की शपथ व्यथ हें; नास्तिकों की गवाही एतबार के क़ाबिल नहीं; नास्तिक 
: आमाणिक नहीं। नास्तिकों के विषय सें ऐसा नियम बनाना स्वतोविरोधी 
है; वह खुदही अपना खरडन करता है; वह अपनी जड़ अपनेही हाथ से 
_ काटता हूँ । क्‍यों : सानेए | इस खयाल से नास्तिकों की गवाही नहीं ली 
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जाती कि वे भूठ बोलते हैं । परन्तु नास्तिक होकर भी जो शपथ खाते ड् 
और भूठ बोलते हैं उनकी गवाही ख़ुशी से ली जाती है । ज़रा इस 
विलक्षणता को तो देखिए ! ऐसे अनेक आदमी हैं जो दिल से न ईश्वर 
को कुछ सममते हैं और न परलेाक को कुछ समभते हैं; परन्तु समाज की 
नज़र में गिरजाने के डर से, मुंह से वे वैसा नहीं कहते | जो लोग इस 
तरह के हैं उनकी हलफ़ क़ानून के खिलाफ़ नहीं | खिलाफ़ किनकी है? जो 
लोकापवाद की ज़रा भी परवा न करके भ्ूूठ बोलने की अपेक्षा साफ़ साफ़ 
यह कह देना अधिक पसंद करते हैं कि हम नास्तिक हैं| यह बड़े आश्रये 
की बात है ! इस नियम के बेढेंगेपन को तो देखिए। यहांपर बेहूदापन 
की हद हो गई | जिस मतलब से यह नियम बनाया गया है वह मतलब 
इससे हरगिज्ञ नहीं निकलता । हां, इससे एक बात साबित होती है, और 
उसीके लिए यदि यह रक्‍खा जाय, तो रकखा जा सकता है । वह यह कि, 
यह नियम कोई नियम नहीं। नास्तिकों के तिरस्कार की सूचक यह एक 
 चपरास है; अथवा पुराने ज़माने के प्रजापीड़न का यह एक पुछल्ला है! 
ओऔर पीडन भी किनका ? जो सच बोलकर इस बात को साबित कर देते 
. हैं कि हम इस पीड़न के पात्र नहीं ( क्येंकि हम भूंठ नहीं बोलते )-उनका' 
इस नियम और इस कल्पना से धाम्मिक समझे जानेवालें की भी मान- 
हानि है; केवल नास्तिकोंही की नहीं | अथोत्‌ ये बातें दोनें। के लिए. 
अपमानजनक हैं । क्‍योंकि यदि यह मान लिया जाय कि परलोक पर 
जिनका विश्वास नहीं है. वे ज़रूरही भूठ बोलते हैं. तो इसस यह भी सिद्ध 
होता है कि परलोक पर जिनका विश्वास है; अथोत्‌ जो धम्मवादी हें, वे 
जब गवाही देते हैं तब नरक में जाने के डर से ही सच बोलते हैं । क्‍्याही 
अच्छा सिद्धान्त है ! क्याही अच्छी धम्मंशीलता है ! परन्तु जिन लोगों 
ने इस नियम को बनाया है और जो लोग इसके प्रष्ट-पोषक हैं उनपर यह 
आरोप रखकर में उन्हें खेद नहीं पहुचाना चाहता कि इस धम्मे-तत्व को 
उन्होंने अपनेही अन्त:करण से-अपनेही मन से-निकाला है । द 
सच बात यह है कि ये नियम पुराने प्रजा-पीड़न के पुछल्ले हैं । 
इससे यह न समभना चाहिए कि जिन्होंने ऐसे नियम बनाये उनकी इच्छा 
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जानबूककर किसीको तंग करने; सताने, या पीड़ा पहुँचाने की थी। 
नहीं । अंगरेज़ों के स्वभाव में एक यह विलक्षणता है कि यद्यपि वे किसी 
बुरे खयाल से किसी अनुचित सिद्धान्त को व्यवहार में नहीं लाना चाहते, 
तथापि उसका प्रतिपादन करने में, उसकी विवेचना करने में, उसकी 
ज़रूरत बतलाने में, उनको उल्टा मज़ा मिलता है | जिस बात का ज़िकर 
यहांपर हो रहा है वह इसी विलक्षणता का एक उदाहरण है विचार और 
विवेचना की स्वाधीनता को क्रानून के द्वारा बन्द करने के बहुतही निंय 
उदाहरण यद्यपि बहुत दिनों से देखने में नहीं आये, तथापि, समाज के 
ख़यालात में स्थिरता न होने के कारण हम यह नहीं कह सकते कि वैसे 
उदाहरण अब कभी न होंगे-वे हमेशा के लिए बन्द हो गये | यह बड़े 
अफसोस की बात हैं। आजकल के समाज की विलक्षण अवस्था है; उसकी 
अजीब हालत है । किसी नई हितकर बात को जारी करने की कोशिश से 
व्यवस्थित रीति पर चलनेवाले व्यवहाररूपी रथ में जैसे गड़बड़ पैदा हो 
जाती हैं, वेसे ही किसी पुरानी अहितकर बात में फेरफार करने की 
कोशिश से भी गड़बड़ पेदा हो जाती हैं। बहुत आदमी इस बात का 
घमण्ड करते हैँ कि इस समय धम्भ का पुनरुज्जीवन हो गया है-धार्म्मिक 
विषयों में विशेष उन्नत हो गई है । यह किसी क़दर सच है; परन्तु उसके 
साथही एक बात यह भी हुईं है कि अशिक्षित ओर अलुदार लोगों के हृदय 
में हठधर्मी भी पेदा हो गई है--अथोत्‌ बिना समके बूके अपने धम्मे का 
आग्रह भी उनमें बेतरह बढ़ गया है । फिर, एक बात यह भी है कि इस 
देश की मध्यम-स्थिति के आदमियों के ख्नयालात में, उनकी मनोवत्ति में, 
असहनशीलता या क्षमाभाव का अह्ूर भी बड़ी तेजी से उडग आया है। 
वह अबतक ज़रा भी मलिन नहीं हुआ । उसकी प्रेरणा से नास्तिक अथवा 
पाखण्डवादी आदमियों को सताना इस स्थितिवालों को . अबतक उचित 
जान पड़ता है । अतएव बहुतही थोड़ी उत्तेजना मिलने पर ये लोग. नास्तिक 
ओर धम्मेहीन माने गये आदमियों को खुल्लमखुल्ला तंग करने से बाज 
नहीं आते | मध्यम-स्थिति के लोगों को जो धाम्मक बातें अच्छी लगती 
हैं, जो. मत उनको पसन्द हैं, जिन चीज़ों को वे बहुत ज़रूरी. जानते हैं 
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उनकी प्रतिकूलता करनेवालों को तंग करना वे अपना कर्तव्य समभते हैं। 
इसी सबब से, इस देश में, मानसिक स्वाधीनता का वास नहीं है । क़ानून 
के द्वारा, बहुत दिनों से, जो दण्ड निश्चित किये गये हैं. उनमें सब से 
अधिक हानिकर ओर बुरी बात यह है कि वे सामाजिक कलझू को और 
भी अधिक मज़बूत करते हैं । यह सामाजिक कलइू, यह सामाजिक 
लांछन, दरअसल बहुत विकट है | क्‍योंकि, ओर देशों में जो बातें क़ानून 
के अनुसार दण्डनीय हैं उनको भी लोग बहुधा साफ़ साफ़ क़बूल कर लेते 
हैं। परन्तु इस देश में जिन बातों के लिए क़ानून का बिलकुल डर नहीं, 
डर सिफे सामाजिक कलइझूु का है, उनको क़बूल करने में भी लोग 
आगापीछा करते हैं । जो लोग खुशहाल हैं; जो अपने घर के अच्छे 
हैं; जिनके निर्वाह का साधन समाज की राय पर अवलम्बित नहीं है--अथोत 
जिनको समाज की परवा नहीं है-उनको छोड़कर ओर लोग क़ानून से 
जितना डरते हैं उतनाहीं वे लोक-लज्जा से डरते हैं । आदमियों के रोटी- 
कपड़े का मागे बन्द करदेना उनको जेल में भेज देने के बराबर है । इस- 

लिए आदमी दोनों से बराबर डरते हैं । अपने निर्वाह के लिए जिन लोगों 
ने काफ़ी सम्पात्ति इकट्ठाकरली है-काफ़ी रुपया पेदा करलिया है-अतएव 

जिनको सरकारी अफ़सरों की, सभा-समाजों की और सर्व-साधारण की 
कृपा या सद॒द की परवा नहीं है वे अपने विचार सब के सामने ज़ाहिर 
करते नहीं डरते | उनकी जो राय, भली या बुरी, होती है उसे वे निडर 

होकर साफ़ साफ़ कह डालते हैं । यदि उन्हें कुछ डर लगता है तो इतना 

ही कि लोग हमारी निन्‍्दा करेंगे और दो चार भली-बुरी सुनावेंगे । इससे 
अधिक नहीं । इन ब!तों को वे सह लेते हैं । ओर इनके सहन करने के 

लिए बड़ी वीरता, या बड़े साहस, की ज़रूरत भी नहीं हैं। इससे ऐसे 

आदमियों के लिए कोई चिन्ता की बात नहीं | परन्तु जिनके खयालात 
हमोर खयालात से नहीं मिलते-जिनकी राय हमारी राय के खिलाफ़ है 

अथात्‌ जो विरुद्धमतवादी हँ-उनको यद्यपि, इस समय, हम लोग, पहले 
की तरह, तंग नहीं करते, तंथापि उनके साथ हम जैसा बतीव करते हैं 
उसस हमारी हाने होने की सम्भावर: ज़रूर है। इसमें कोई सन्देह 


श््द स्वाधीनता, 


नहीं । साक्रेटिस ज़रूर मार डाला गया; परन्तु उसके तत्वशाखत्र का प्रचार 
इस तरह बढ़ता गया जिस तरह कि सूर्य का बिम्ब क्रम क्रम से आकाश 
में आगे को बढ़ता जाता है। यही नहीं, किन्तु धीरे धीरे उस तत्वविद्या 
का प्रकाश सारे ज्ञानाकाश में व्याप्त हो गया। क्रिश्चियन धम्मे के अभिमानी 
खूंख्वार शेरों का शिंकार बना दिये गये। परन्तु क्रिश्चियन-धम्मेरूपी वृक्ष दिन- 
बदिन विशाल ओर ऊंचा होता गया; ओर धीरे धीरे अन्य-धम्मेरूपी छोटे 
छोटे पेड़ों को उसने अपनी छाया के नीचे कर लिया; अतएव उनकी बाढ़ 
बन्द हो गई । जो बातें हमको पसन्द नहीं उनको हम नहीं सहन करते; 
अतएव उनके प्रचार के रोकने की हम कोशिश करते हैं। यह हमारी 
असहनशीलता सामाजिक है; अथोत्‌ वह सिफ समाज की बातों से सम्बन्ध 
रखती है | इससे उसके द्वारा किसीकी जान नहीं जाती; किसीकी राय 
या सम्मति का समूलही नाश नहीं हो जाता । पर होता क्‍या है कि भिन्न 
मतवाले उन बातों को छिपाने की कोशिश करते हैं। और यदि वे यह 
नहीं भी करते हैं तो उन बातों के प्रचार के लिए मन लगाकर प्रयत्न करने 
से दूर ज़रूर रहते हैँ | इस ज़माने में नास्तिक माने गये आदमियों के मत 
न तो सवे साधारण के हृदय में मजबूती के साथ स्थानही पाते हैं और 
न उनका वहांसे पूरे तौर पर लोपही हो जाता है। उनका प्रकाश नहीं 
पड़ता । जिन दो चार विचारशील और विद्याव्यसनी आदाभियों के मन 
में वे पेदा होते हैं उनके मनही सें वे सुलगत रहते हैं; वहीं वे लीन हो 
जाते हैं । उनका भला या बुरा प्रभाव साधारण आदमियों के काम- 
काज पर नहीं पड़ता-उनका भूठा या सच्चा उजेला मनुष्य-जाति की 
दैनिकचय्यों पर एक बार भी नहीं पड़ता । यह स्थिति-यह हालत--किसी 
किसीको बहुत ही पसन्द है। क्‍योंकि, एक आध नास्तिक या पाखण्ड-मत- 
_वादी पर बिना जुरमाना ठोंके, या उसे बिना क्रेद किये; ही प्रचलित मत- 
प्रचलित रीति-रवाज-का प्रचार पूर्ववत्‌ बना रहता है । इससे एक बात यह 
भी होती हे कि जिन नास्तिकों को विचार ओर विवेचना रूपी रोग लग 
. जाता है उनकी विचार-परम्परा का भी प्रतिबन्ध नहीं होता । जुरमाना और 
. जेल का डर न रहने से वे लोग विचार और विवेचना बन्द नहीं करते । 
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विचाररूपी संसार में-मनोरूपी दुनिया में-शान्ति रखने ओर सब चाौज़ों 
को पूर्ववत्‌ अपनी अपनी जगह पर बनी रखने के लिए यह बहुत अच्छी, 
बहुत सीधी और बहुत सुविधा-जनक युक्ति ज़रूर है। इसमें सन्देह नहीं। 
परन्तु इस मानसिक शान्ति, इस विचांर-स्थैय्ये, इस मौन-धारणा की 
प्राप्ति की बहुत बड़ी क्रीमत देनी पड़ता है । उसके लिए आदमी के मन की 
सारी नैतिक शाक्ते और सारे विचर-बैय्ये की आहुति हो जाती है। 
उसका समूल नाश हो जाता है। यह क्रीमत बहुत ज़ियादह है । इस प्रकार 
विचार और विवेचना की शक्ति का ज्हास हो जाने से सबसे अधिक 
विचारशील, समझदार, शोधक और विवेकवान्‌ आदमी भी यह समभने 
लगते हैं कि अपने सिद्धान्तों और उनके प्रमाणों को अपने मनहीं में रक्‍्खे 
रहना अच्छा है । सर्वे-साधारण पर उनके जाहिर करने से कोई लाभ 
नहीं । यदि सबके सामने कुछ कहने का मौक़ा आता भी है तो, जिन बातों 
को वे दिल से नहीं चाहते, उनसे अपने नये विचारों का मेल मिलाने की 
बे कोशिश करते हैं । ऐसी हालत में स्पष्टवादी, निडर, समदर्शी, कुशाग्र-बुद्धि 
और सच्चे तार्किकों की उत्पत्ति ही बन्द हो जाता है । इस तरह सत्पुरुष के 
पहले जिस मानसिक सृष्टि के भूषण थे वह सृष्टि बिना इनके धीरे धीरे 
_निस्तेज और शोभाहीन हो जाती है | यदि दो चार विचारशील पुरुष पैदा 
होते भी हैं तो ऐसे होते हैं कि वे सिफे रूढ़ि या रीति-रवाज के दास होते 
हैं; उसकी सीमा के बाहर जाने का उन्हें साहस नहीं होता । अथवा जेसा 
समय आता है वैसाही उनका बतोव भी होता है-अथोत्‌ समय की तरफ़ 
नज़र रखकर यदि हो सकता है तो वे सत्यानुकूल जन-साधारण का फ़ायदा 
कर देते हैं; अन्यथा नहीं। ऐसे आदमी अपने पक्ष--अपने सिद्धान्त-की मज़बूती 
के खयाल से जो कुछ कहते हैं. वह सिर्फ सुननेवालों को अपनी तरफ़ 
खींच लेने ही के इरादे से कहते हैं । उनकी बातों में-उनके कथन में-उनका 
निज का विश्वास नहीं रहता | अथोत्‌ जो कुछ वे कहते हैं दिल से नहीं 
कहते । जिनको इस तरह का दम्भ पसन्द नहीं; जिनके मुँह में एक और 
पेट में एक नहीं है; वे बड़ी बढ़ी बातों पर विचारही नहीं. करते । अपनी 
बुद्धि को आकुत्चित करके उसे वे सिर्फ क्षुद्र बातों के विचार और उनकी 


७७ स्वाधीनता, 


विवेचन में लगाते हैं । जिन छोटी छोटी व्यावहारिक बातों पर कुछ कहने 
से सामाजिक . सिद्धान्तों की सचाई की हानि नहीं होती उन्हींपर विचार 
करके वे चुप रह जाते हैं। पर, इस तरह की विवेचना से कुछ फ़ायदा 
नहीं होता । क्‍योंकि वे बातें इतनी छोटी होती हं--इतनी साधारण होती हें-- 
कि मनुष्य का मन सबल, प्रोढ़ ओर अधिक ग्राहक होनेपर वे आपही आप 
ध्यान में आ जाती हैं। परन्तु यादे मन का विकास न हुआ ते हज़ार 
विचार ओर विवेचना करनेपर भी मन में उनकी उत्पत्ति ही नहीं होती-- 
मन में वे बातें आतीही नहीं। इधर यह हानि हुईं | उधर मनुष्य के मन 
को विकसित करनेवाली, उसमें प्रोढ़ता पेदा करनेवाली, विवेचना-शक्ति 
च्ञीण हो जाती हैं। गम्भीर विषयों पर निभय ओर प्रतिबन्धहीन विवेचना 


9. 


बन्द हो जाने से वह शक्ति रह केस सकती है ! 


किसी किसीका यह भी खयाल है कि जो नास्तिक हैं, अधार्म्मक 
हैं, पाखण्डवादी हैं. उनके चुप रहने से, उनको विचार और विवेचना की 
स्वाधीनता न देने से, समाज का कुछ भी नुक़सान नहीं होता । ऐसे 
आंदामेयों को सोचना चाहिए कि नास्तिकों केमत की पूरी पूरी ओर उचित 
विवेचना का कभी मोक़ा न देने से उनके सत का प्रचार ज़रूर नहीं होने 
पाता; परन्तु, इसके साथही, उनके बुरे ओर झूठे खयालात भी उनके दिल 
से दूर नहीं होते । यदि विवेचना का मोक़ा दिया जाय तो बहुत सम्भव 
है कि नास्तिकों के बेसिस्पर के खयालात दूर हो जायँ । जिस विवेचना से 
रूढ़-धम्म के अनुकूुल-चिरकाल से पूज्य माने गये धम्मे के अन॒कल-सिद्धान्त 
नहीं निकलते उसे रोक देने से नास्तिकों का मानसिक 5हास नहीं होता | 
. उनकी विचार-ब॒द्धि को ज़रा भी धक्का नहीं पहँचता । जो लोग ऐसा नहीं 
सममभते वे गलती करते हैं । इस तरह की रोक से नास्तिकों को हानि 
नहीं पहुंचती, पर जो नास्तिक नहीं हैँ, अथोत्‌ जो पुराने धम्मे के अभमिमानी 
हैं, उन्हींकों हानि पहुंचती हे 
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हैं; और बहुत अधिक पहंचती है । क्योंकि 
पुराने धम्मे के आभेमानी इस डर से विवेचना बन्द कर देते हैँ कि कहीं 
पाखण्डी आदमेयों के विचार हमारे मन में न घुस जॉय; कहीं ऐसा न. 
हो कि हम भी उन्होंके मत में आ जायेँ | इसका फल यह होता है कि उनका 
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मन बहुत ही संकुचित हो जाता हैं; उनकी विचार शक्ति बहुतही कमज़ोर हो 
जाती है ।यह बहुत बड़ी हानि है। ऐसे रूढ़-धम्मोमिमाना, निडर होकर, उत्साह 
ओर. उत्तेजना-पूर्वक, स्वाधीन-विचाररूप सागर के भीतर पेर रखने की 
हिम्मत ही नहीं करते | उनको हर घड़ी यह्‌ डर लगा रहता हे कि स्वाधीनता- 
पूवेक विचार करने से, कायल होकर, कही हमको रूढ़-धम्मे ओर रूढ़- 
नीति के खिलाफ़ कोई बात न स्वीकार करनी पड़े; अतएवं हमें कहीं कोई 
यह न कहे कि ये बदचलन ओर बेधम्में हो गये । इस तरह के होनहार, 
परन्तु डरपोक स्वभाव के, नोजवान आदमियों से जगत्‌ का जो नुक़सान 
होता हैं उसका अन्दाज़ कोन कर सकेगा ? कभी कभी ऐसे होनहारबुद्धि, 
पर भीरु, लोगों में एक आध शुद्धान्त:करण, सत्यानुयायी, मनोदेवता-भक्त, 
किसीसे न डरनेवाला भी देख पड़ता है । कुशाअबुद्धि, समझदार ओर सूह्म- 
दर्शी होने के कारण उससे चुप नहीं बेठा जाता । वह जन्म भर अपनी 
तीत्र बुद्धि को मिथ्या ओर दाम्मभिक बातों की विवेचना में ख्न्चे करता है। 
रूढ़-मतों को अपने अन्त:करण ओर सच्ची विचार-परम्परा के अनुकूल 
साबित करने में वह अपने सारे बुद्धिकोशल ओर अपनी सारी कल्पना- 
शक्ति को काम में ले आता है । परन्तु, तिसपर भी, उसे कामयाबी नहीं 
होती । क्योंकि जो बात सच नहीं हैं, जिस अन्त:करण नहीं क़्बूल करता, 
उसे सच साबित करने, उसे मनोडनुकूल बतलाने, की कोशिश हमेशा व्यथ 
जाती है । विचार और विवेचना की कसोटी में कसने पर-बुद्धि ओर 
अन्त:करणरूपी आग में तपाने पर-जो सिद्धान्त खरा निकले--चाहै वह 
जैसा हो--उसकोही क़बूल करना सच्चे तत्वज्ञानी का सब से बड़ा कतैव्य है । 
जो इस बात को नहीं जानता वह्‌ कभी महातत्ववेत्ता नहीं हो सकता, कभी 
मशहूर ज्ञानी नहीं हो सकता, कभी असिद्ध दाशेनिक या नेय्यायिक नहीं 
हो सकता।जो आदमी खूब छान बीनकर, खूब समझ बूमकर, खूब विचार 
ओर विवेचना करके किसी बात को स्वीकार करते हैं उनके उस स्वीकार में यदि 
भूल भी हो जाय, यदि वे किसी भूठ मत को भी सच मान लें, तो भी, वे, उन 
लोगों की अपेक्षा सत्य के अधिक हितकर्ता सममे जाते हैं जो मन को मनन करने 
का श्रम न देकर, बे सममे बूके, भूठ बातों को सच मान लेते हैं-अनुचित 


धर स्वाधीनता: 


४ ह ७.५ कप । ८ है 
ओर अनुपयोगी सिद्धान्तों को उचित और उपयोगी समझ बेठते हैं । विचार 
के का &५ पु सिर्फ कप 4 रु ७. कै 
ओर विवेचना की स्वाधीनता सिफे इस लिए दरकार नहीं कि लोग बड़े बहु 
तत्वदर्शी, दाशेनिक या विवेचक बनें नहीं । मामूली आदमियों के मान- 
सिक विचार, या उनकी मानसिक शक्ति, की जितनी उन्नति ही सकती 
है उतनी उन्नति करने के लिए भी विचार-स्वाधीनता की जरूरत है। में 
तो समभता हूं कि लोगों को महान्‌ तत्वविवेचक बनाने की अपेक्षा मामूली 
आपदमियों के मन की उन्नत करने के लिए विचारस्वाधीनता की अधिक 
जरूरत है| जहां विचार और विवेचना की स्वाधीनता नहीं हे--जहां 
हक ग्रतिबन हे + 6३ 6. 2 च्ैे कप 
उनका प्रतिबन्ध हें-वहां भी कभी कभी दो एक तत्वदर्शी पुरुष पेदा हो 
सकते हैं; हुए भी हैं; ओर उनके होने की सम्भावना भी है। परन्तु 
विचार-स्वाधीनता न होने से सब लोग, अथोत्‌ सर्व साधारण, न कभी चपल- 
बुद्धि हुए ओर न कभी उनके होने ही की सम्भावना है। जब बुद्धि की 
सञ्चालना ही न होगी; जब बुद्धि से काम ही न लिया जायगा; जब 
विचार ओर विवेचना की शान पर बुद्धि घिसी ही न जायगी, तब वह 
ज़॒ होगी. केसे? जिस जाति या समुदाय ने, विचारस्वाधीनता के. 
नर का हक पी रु कल 
न होने पर भी, बुद्धि की प्रखशता दिखलाई होगी उसमें, उस समय, 
2५ 8. ह घियों , २ कर | शी प 
विरोाधिया के दल की प्रबलता का डर ज़रूर कम हो गया होगा । ऐसी 
अवस्था में, बुद्धि में तीत्रता आने का इसके सिवा और कोई कारण नहीं 
हो सकता । जहां लोगों का यह खयाल है कि बड़े बड़े सिद्धान्तों के खिलाफ़ 
जुबान हिलाना मना है; जहां लोग यह समभते हैं कि बड़ी बड़ी बातों पर 
जो कुछ विचार होने को था हो चुका, अब कुछ भी बाक़ी नहीं रहा, वहां 
मामूली आदमियों में बुद्धि की तीक्षणता ओर विचारों की उच्चता के होने 
की आशा रखना पागलपन है । इतिहास देख लीजिए; उसमें आपको इस 
बात के पोषक बहुतसे दृष्टान्‍्त मिलेंगे । जहां मनुष्यों के मन में उत्साह 
ओर उत्तेजना को उत्पन्न करनेवाले बड़े बड़े और महत्वपूरो विषयों पर 


492 


[द-विवाद नहीं हुआ वहां सवे-साधारण के मन की मालिनता -कभी नहीं « : 
गई; उसमें कभी तेजी नहीं आईं; उसके मनन करने की जड़ कभी मज़बूत 


. नहीं हुई। पुवोक्त विषयों पर वाद-विवाद करने से साधारण बुद्धि के 


दूसरा अध्याय- ७ रे 


आदमी भी बड़े बड़े विचारशील ओर बुद्धिमान्‌ लोगों की, कुछ कुछ, 
बराबरी करने लगते हैं । अतणव ऐसे विवाद का जहां कहीं अभाव हुआ 
वहां मामूली आदमी बड़े बड़े विचारवान्‌ पुरुषों की ज़रा भी बराबरी नहीं 
कर सके । प्राटेस्टेंट धम्में के जारी होने के बादही इसका एक उदाहरण 
योरप में हआ । वह याद रखने लायक़ है | अठारहवें शतक के द्वितीयाद्रे, 
अथोत्‌ १७५० इसवीं, के बाद जिस समय फ्रांस में रादर और अमेरिका 
में प्रजासत्तात्मक राज्य स्थापन हुआ उस समय भी यही दशा देखने में आई 
थी । भेद इतनाही था कि यद्यपि वह चलविचलता कई देशों में फेल गई 
थी तथापि इंगलैंड में उसका प्रवेश नहीं हुआ था; ओर जो लोग अधिक 
सभ्य ओर शिक्षित थे उन्हीं पर उसका असर हुआ था; सारे समाज पर 
नहीं । मामूली आदमी उस चल-विचल से बरी थे। तीसरी विचार-चब्न्चलता 
जमेनी में उस समय उत्पन्न हुई थी जिस समय फिस्ट ओर गीथी नाम 
के तत्वज्ञानियों ने अपने विचारों का प्रचार किया था। पर यह चल-विच लता 
बहुत दिनों तक नहीं रही । कुछही काल में फिर स्थितिस्थापकता हो गई"। 
जिन नई बातों का प्रचार इन तीनें। समयों में हुआ वे एक है। तरह की न थीं-सब 
एक दूसरी से भिन्न थीं | परन्तु तीनों उदाहरणों में एक बात- ऐसी भी 
थी जो सब में बराबर पाई जाती थी । वह यह कि पोराणिक सत्ता 
तोड़ दी गईं थी, अथोत्‌ “ बाबावाक्‍्य॑ ग्रमाएं / वाला सिद्धान्त लोगों ने 
त्यांग दिया था । प्रत्यक उदाहरण में, मानसिक विचारों की सख्ती को 
लोगों ने कम कर दिया था । मतलब यह कि सख्ती की 
परवा न करके सब लोग थोड़ीबहुत मनमानी. विवेचना ज़रूर करने लगे 
थे | योरप की वर्तेसान अवस्था म॑ जो उन्नाति दंख पड़ता हूँ वह इन्हां तान 
समयों में मिली हुई स्फृति ओर उत्तेजना का फल हैँं। मनाविचार में, . 
रूढ़ि-परम्परा में, या सामाजिक स्थिति में, जितनी उन्नति पीछेसे हुईं,जितना 
सुधार बाद में हुआ, सबकी जड़ का पता इन्हींमें से एक न एक समय 
में मिलता है। इस बात के चिन्ह बहुत दिनों से दिखलाई दे रहे हैं. कि 
पूर्वोक्त तीनों अवसरों में मिले हुए स्फुरण और उत्साह की शक्ति बिलकुल 
खर्च हो गई है; इस समय कुछ भी बाक़ी नहीं रही | अतएव विचार ओर 


७ स्वाधीनता, 


विवेचना की स्वाधीनता, अथोत्‌ मानसिक स्वतंत्रता, की आवश्यकता को 
यादे हम फिरस न प्रतिपादन करेंगे--फिरसे न दिखलावेंगे ----तो हम कभी 
आगे न बढ़ सकेंगे । 


ेु 


अब हम इस विवेचना के दूसरे हिस्से का विचार करते हैं और 
मान लेते हैँ कि जितनी बातें, या जितने मत, इस समय प्रचलित हैं उन- 
मेंसे एक भी ग़लत नहीं; सब सही हैं । यहांपर यह देखना है कि यदि 
उन बातें। की सच.ई की खुले खज़ाने, साफ साफ, और बेरोक विवेचना 
न होगी तो लोग उनको क्या सममेंगे; उनको कितनी योग्यता देंगे---अथोत्‌ 
उन बातों का कैसा और कितना असर लोगों पर होगा ? जो आदमी 
किसी विषय में अपना विचार दृढ़ कर लेता है; अपनी राय को मजबूती 
के साथ क़ायम कर लेता है; वह इस बात को खुशी से कभी नहीं क़बूल 
करता कि उसकी राय के ग़लत होने की भी सम्भावना है। परन्तु 
उसको इस बात का खयाल रखना चाहिए कि किसीकी राय चाहे जितनी 
सही हो, पर यदि उसके सही होने के. अमारों का निडर होकर बारबार 
और पूरे तौर पर विवेचन न होगा तो लोग उसे, एक पुरानी और निर्जीव 
रूढ़ि समझकर, मान लेंगे; परन्तु सजीव और सच बात समझकर उसका 
आदर न करेंगे 


कुछ आदमी ऐसे हैं कि जिस बात को वे सच सममभते हैं उसे 


यदि किसी दूसरे ने भी निःशह्लु होकर सच कह दिया तो वे इतनेहीं 
अनुमोदन को बस समझ लेते हैं | ऐसे अनुमोदनकर्ता को, फिर चाहे, 
उस बात के मूल-भूत प्रमाणों का कुछ भी ज्ञान न हो और उसके प्रतिकूल 
तुच्छ आज्षेपों का समाधान करने की भी- उसमे शक्ति न हो | इस तरह 
के आदमी पहले बहुत थे; परन्तु, खुशी की बात है, अब वे उतने नहीं! हैं 

ऐसे आदमियों की बात जहां एक बार मान ली गई, जहां उनके मत का 
प्रचार एक बार हो गया, तहां वे अपने सन में यह समभने लगते हैं कि 
उसके ख़िलाफ़ वाद-विवाद होने देने से समाज को कुछ भी लाभ न होगा, 


हानि चाहे कुछ हो जाय | जहां इस तरह के आदामैयों की प्रबलता 


ड््‌ सर अध्याय * जप 


होती है, जहां इस तरह के आदमियों का प्रभाव बढ़ जाता है, वहां 
विचार, विवेचना और बुद्धि के बल से अचलित मतों का लोप कर 
देना बहुत मुशकिल होता है-मुशाकेल क्या, प्रायः असम्भव द्वो जाता है । 
परन्तु अज्ञान और अविचार से उनका लोप-उनका उल्लंघन- हुआ करता 
हैं। इसमें कोई सन्देह नहीं। विवेचना और वाद-विवाद को बिलकुलही 
बन्द कर देना रैरमुमकिन बात है; ऐसा होना बहुतही कम सम्भव है | 
ख्तएव जहां बिवेचना को थोड़ीसीमी जगह मिली तहां बहुत कमज़ोर 


कक) 


दलीलों के भी सामने इस तरह की बातों को हार मान कर भगना 
पड़ता है | क्योंकि उन बातें पर लोगों का दृद विश्वास नहीं रहता । 
सदासतय के विषय में दिल से विचार करने के पहलेही उनको मान लेने 
से उनपर दृढ़ विश्वास हो कैसे सकता है? अच्छा इस बात को जाने 
दीजिए । मान लीजिए कि सही राय, या सच बात, मन में हमेशा स्थिर 
होकर रहती है; अतणएव विरुद्ध दलीलों से भी वह अपनी जगह से नहीं। 
हिलती | अथोात्त आदमी ने अपने मन में जिस बात को सच और सही 
मान लिया है वह यद्यपि सिर्फ मिथ्या-विश्वास के कारण उसे वेसी मालूम 
होते है तथापि उस विश्वास के बहुतही दृढ़ हो जाने के कारण उसके 
ख़िलाफ़ दी हुई दलीलों का उसपर कुछ असर नहीं होता । इसमें उसका 
क्या अपराध है ? इसका यह उत्तर है कि जिस मनुज्य में सच और मूठ 
के जानने की शक्ति विद्यमान हैं उसको चाहिए कि इस तरह वह अपने 
मत न स्थिर करे । सच के जानने का यह तरीक़ा नहीं है । इस तरह 
सत-स्थापना करना, इस तरह राय क्रायम करना, कदापि इृष्ट नहीं | इस 
तरह का विश्वास सत्य ज्ञान नहीं कहा जा सकता। यह निरा सिथ्या 
विश्वास है । यह किसी बात को सिद्ध करने के लिए कह्दें गये शब्दों को 
आंखे मूंदकर मान लेना है। और कुछ नहीं। 

आदमी की बुद्धि ओर विवेक-शक्ति को सुधारने ओर उसकी उद्नाति 
करने की बड़ी जरूरत है। इस बात को सभी क़बूल करते हैं। प्राटेस्टेंट 
सम्प्रदाय के अनुयायी भी इसे मानते हैं । अतएव जिन बातों से आदमी 
का इतना घीलनिष्ट सम्बन्ध £ झोर जिनके विषय में अपनी तबीयत के 


७६ स्वाधीनता, 


अनुसार मत निश्वत करना आदमी के लिए एक बहतही ज़रूरी बात 
हूँ उन धम्म-सम्बन्धी बातों के विचार में यदि आदमी अपनी बुद्धि ओर 
_विवेक-शक्ति से काम न ले तो ले कहां ? अपनी बुद्धि, अपनी समझ और 
अपनी विवेचनाशाक्ति को उन्नत ओर संस्कृत करने का, सबसे अच्छा मार्ग 
आदमी के लिए यह है, कि वह अपने सन में दृढ़ हुईं बातों के प्रमाणों का 
ज्ञान प्राप्त करे । ढसे इसकी विवेचना करनी चाहिए कि जो मेरा मत है 
उसके सही होने का क्या प्रमाण है ? जिन विश्वासों के सम्बन्ध में सच 
राय क्रायम करना आदमी के लिए बहुत ही जरूरी बात है उनके प्रतिकूल 
किये गये छोटे छोटे आज्षेपों का समाधान करने की तो शक्ति उसमें होनी 
चाहिए । यदि ओर अधिक न हो ते इतना तो ज़रूरही होना उचित है। 
जिस बात को जो सच समभ रहा है उसे भ्ूठ साबित करनेवालों की 
मोटी मोटी दलीलों का तो खण्डन करने की योग्यता उसमें होनी चाहिए । 
इस पर शायद कोई यह कहे कि-“अच्छा, यदि तुम ऐसा कहते हो तो 
आदमियों के जो मत हैं उनके प्रमाण उन्हें क्‍यों नहीं सिखलाते ? प्रतिकूल 
दलीलें के खण्डन करने के भगड़े में क्‍यों पड़ते हो ? उन्होंने अपने मतों 
का खण्डन नहीं सुना; इससे तुम यह नहीं कह सकते कि तोते की तरह 
उन्होंने अपने सिद्धान्तों को रट लिया है; उनपर विचार नहीं किया | 
जो लोग रेखागणित पढ़ते हैं वे सिफे उसके सिद्धान्तही नहीं रट लेते; 
उनके प्रमाण भी वे समक लेते हैँ | किसीको उनके विरुद्ध कुछ कहते, या 
किसाका उनका भ्ूठ ठहराने को कोशिश करते, यदि उन्होंने नहीं देखा तो 
: क्‍या तुम यह कह सकते हो कि उन्होने सिफफे तोते की तरह उन सिद्धान्तों 
को रट लिया हैं /” बेशक तुझारा कहना बहुत ठीक है | गणित एक ऐसी 
विद्या € कि उसका इस तरह ज्ञान प्राप्त कर लेना काफ़ी होता है; क्‍योंकि 
उसके खिलाफ दलीले पेश करन के लिए बिलकलही जगह नहीं रहती । 
गणितशासत्र॒ के सिद्धान्तों को सही साबित करने के लिए जो प्रमाण दिये 
जाते हैँ वे हमेशा एक-तरफ़ा होते हैं; एकहदी पक्ष से उनका सम्बन्ध रहता 
हं-अनुकूल ओर ग्रातिकूल दोनों पक्षों से नहीं । यह उनमें विलक्षणता है । 
उन पर कोई आज्षेपही नहीं हो सकते; उनके खिलाफ़ कुछ कहने की ज़रूरतही 


दूसरा अध्याय: डे 


नहीं पड़ती । अतएव जब प्रतिकूल विवेचनही नहीं होता, जब खिलाफ़ 
दलीलेंही नहीं पेश की जाती, तब उनका जवाब देने की भी ज़रूरत नहीं 
पड़ती । परन्तु जिन बातों में मतभेद सम्भव हे-जिन बातों में सबकी राय 
नहीं मिलती-उनकी सत्यता परस्पर-विरुद्ध प्रमाणों के मध्य में अवलम्बित 
रहती है । सूृष्टिशासत्र में भी एकही काये का कोई दूसरा भी कारण दिख- 
लाया जा सकता है। कोई कोई यह सिद्धान्त उपस्थित करते हैं कि इस 
विश्व के बीच में सूये नहीं हैं, पृथ्वी है। अथवा जीवधारियों के सजीव 
रहने का कारण प्राणप्रद-वायु नहीं है; एक प्रकार की दहनशील, अथोत्‌ 
अग्निगर्भ, वायु है। ऐसी उलटी कल्पनाओं को भूठ साबित करने के 
लिए प्रमाण देने पड़ते हें | ओर जब तक हम उन कल्पनाओं का 
सप्रमाण खण्डन नहीं करते तब तक हम यह दावा नहीं कर सकते कि हम 
अपने सिद्धान्तों को अच्छी तरह समभते हैं | यह विद्याविषयक बात हुई । 
ऐसे विषयों से सम्बन्ध रखनेवाली भूठी कल्पनाओं का खण्डन करना 
कठिन नहीं होता। परन्तु जब हम साधारणनीति, राजनीति, धम्म, समाज- 
संस्कार और व्यवहार-शास्र आदि जटिल विषयों की तरफ़ निगाह करते 
हैं तब हमें यह साफ़ मालूम होता हैं कि जिन सच्चे सिद्धान्तों के सम्बन्ध में 
वाद-विवाद होता है उनके विरुद्ध प्रमाणों का खण्डन करनेहीं में----उनको 
ग़लत साब्रित करनेहीं में-दलीलों का तीन चोथाई हिस्सा ख्नचे हो जाता 
है । पुराने ज़माने में दो बहुत बड़े वक्ता हो गये हैँ-प्रीस में डिमास्थनीज 
ओर रोम में सिसरो | सिसरो एक बहुत मशहूर वकील था | उसने लिख 
रक्खा है कि जब वह कोई मुक़दमा लेता था तब उस मुक़्दमे का मनन 
करने ओर उसके काराज-पत्र देखने में वह जितनी मेहनत करता था उतनी 
ही-किम्बहुना उससेभी अधिक-वह अपने मुअक्षिल के विरोधी की दलींलों 
का मनन करके उनके खण्डन करने में करता था। किसी बात के सत्यांश को 
जानने के इरादे से जो उसकी विवेचना करना चाहते हों उनको उचित है कि 
वे सिसरो का अनुकरण करें। बिना ऐसा किये फूठ और सच का पता नहीं लग 
सकता। किसी विषय में जो सिफ़ अपनीही तरफ़ देखता है, जिसे सिफ़ी अपने 
ही पक्ष का ज्ञान रहता है, जो सिफ़े. अपनीही दलीलें पर विचार करता है 


ड्टं स्वाधीनता, 


उसे याद रखना चाहिए कि वह उस विषय का बहुतही कम ज्ञान रखता है। 
उसके प्रमाण चाह जितने सबल हों, उसकी दलीलें चाहे जितनी अच्छ 
हों, उसकी बातों का चाहे किसीने खण्डन न किया हो, तथापि वह उस विषय 
का पूरा ज्ञाता नहीं कद्दा जा सकता | जिसने अपने (विरोधी के प्रमाणों का 
खण्डन नहीं किया, अधिक कया कहा जाय उसकी दलीलों को उसने सुन तक 
नहीं लिया उसे अपनी बात को सही मान लेने-अपने मत को यादव 
समभने-का कोई अधिकार नहीं; कोई आधार नहीं। ऐसे आदमी को चाहिए 
के वह उस विषय से ।केसी तरह का निश्चयही न करे | क्योंकि उसकी 
राय कोई राय नहीं; उसका निश्चय कोई निश्चय नहीं | यदि वह इस बात 
को न मान कर सिद्धान्त स्थिर करेगा तो में यह कहूंगा कि उसने बिना 
किसी आधार के वैसा किया; उसने “ बाबावाक्यं प्रसाणं ” सूत्र को 
स्वीकार किया; अथवा, अक़सर लोग जैसा करते हैं, जो मत खुद उसे 
सबसे अधिक पसन्द था उसेही उसने निश्चित किया | उसके लिए यह 
काफ़ी नहीं कि उप्तीके गुरु, या उपदेशक, या सलाहकार उसके विरोधियों 


के आज्षेपों को उसके सामने पेश करें; वहों वे उनका खण्डन करें; और वह 
उस खण्डन को चुपचाप बेठा हुवा सुने | यह कोई न्याय की बात नहीं | 


हा 2 


इससे काम नहीं चल सकता | इस तरकीब से विरोधियों के आक्तेपों का 
न्याय-सज्ञत खण्डन नहीं हो सकता । इस तरीके से वे आक्षेप सुननेवाले 
की समम में भी अच्छी तरह नहीं आ सकते--उसके दिल पर उनका असर 
ही नहीं हो सकता | जिन्हंने वे आ्तेप किये हैं उन्हंँके मुंह से उन्हें 
छुत्नना चाहिए। जिनका उन पर विश्वास है वहीं उनको अच्छी तरह 


कक 


समझा सकते हैं | उनका मण्डन करने के लिए-उनको सही साबित करने 
के लिए-उन्हींकों सच्चा उत्साह रहता है ओर वही उनकी सिद्धि के लिए जी 


जान लड़ाकर कोशिशमी करस्ते हँ। जा लोग आ'क्षेप करते हैं वे प्रयत्न- 
पूवेक उनको ऐसा रूंप देते हैं जिसमें वेअपने बाहरी रंग ढंग से भी लोगों 
को अपनी तरफ खींच लें ओर दिल में भी ख़ब असर पैदा कर सकें | 


वीक 


इससे उनका उन्ही लोगों से सुनना मुनासित्र हैं। ऐसा न करने से यह 
बांत अच्छी तरह कभी ध्यान में नहीं आ सकती कि जिस विषय पर 
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वाद-विवाद हो रहा है उसकी सच्ची उपयोगिता-उसके सच्चे रूप-को पहचानने 
में कितनी कठिनाइयां आती हैं ओर किस तरह से वे दूर का जा सकता 
हैं । जिनको. हम सुशिक्षित कहते हैं. ; जिनको हम पढ़े लिखे सममते हैं 

उनसेस फ्री सेकड़ा निन्नानबे की. दशा ऐसीही शॉचनाय है।जो लोग 
अपनी राय को सही साबित करने के लिए बड़ी फुरती से दर्लील पंश कर 
सकते हैं उनकीमी यही दशा है। ऐसे आद(भयों के सिद्धान्त सही हो 
सकते हैं; पर ग़लत भी हो सकते हैं। चाहे अपने सिद्धान्त के सही होने 
में उनको जितना विश्वास हो; तथापि यह असम्भव हूँ कि उनस कभा 
ग़लतीही न हो | गलती हो सकती है । जबतक ये लाग अपन विरोधियों 
के मन का हाल अच्छी तरह न सममक लें, आर इस बात का विचार न 
करते कि वे कया कहते हैं, तवतक यह बात नहीं मानी जा सकतीं कि 
जिस सिद्धान्त पर, जिस मत पर, या जिस राय पर, वे लट्टू हो रहे हैं. उसके 
विषय में जो कुछ जानने योग्य है वह सब वे जानते हैँ । चाहे जो मत 
हो, चाहे जो बात हो, उसके अकसर दो डुकड़े होते हैँ---एक प्रधान, दूसरा 
अग्रधान | प्रधान डुकड़ को जान लेने से, मुख्य बात को समभ्न लन से, अग्रधान 
ओर अमख्य का ज्ञान प्राप्त करने में बढ़ा संदद मिलती हैँ | परन्तु इन. लागा 
का परिचय प्रधान बात से बिलकुलही नहीं रहता। ये लोग यह नहीं जानते कि 
ऊपर से जिन दो चीज़ों में परस्पर भिन्नमाव सालूस हाता हैँ उनका मेल किस 
तरह करना चाहिए, अथात्‌ उनकी अभिन्नता केस तरह ।सद्ध करना चाहिए। 
ओर न ये यही जानते हैं कि यदि दो-बातें बराबर सबल और बराबर 
सप्रमाण देख पड़ें तो उनमेंसे किसको सानना आर किसका न मानना 
चाहिए | ये लोग उस आदमी की कदापि बराबरी नहीं कर सकते जिसने 
दोनों पक्षवालों की-दोनों दलवालों की-दलीलें। को ध्यान से सुना हैं, ओर 
उनके तथ्यांश को जानकर, बिना ज़राभी पक्षपात के, अपनेको निश्चान्त 
निश्चय तक पहुंचने के योग्य बना लिया है। जो लोग पक्षपात छोड़कर 
दोनों पक्षवालों की बातें नहीं सुनते ओर दोलनें पक्षवालों के 
प्रमाण-प्रमयों को खब नहीं समझ लेते वे कभी किसी विषय का न्‍्यायसदन्डत 
क्रैसला नहीं कर सकते । जो इन बातों को सुनते और सममक लेते हैं वे 


८० स्वाधीनता, 


रे 


विवाद-सम्बन्धी विषय के सत्यांश को जितना जान सकते हैं उतना दूसरे 
हरागेज़ नहीं जान सकते | विरोधी की विरोधगर्भित बातों को सुनने की, 
विपक्षी की दल्लीलों का जवाब देने की, बहुत बड़ी ज़रूरत है | नीति और 
व्यवहार-शास्र से सम्बन्ध रखनेवाली बातों का सच्चा ज्ञान प्राप्त करने के 
लिए तो इस प्रकार की शिक्षा की यहां तक ज़रूरत है कि यदि बड़े बड़े 
सिद्धान्तों का विरोध करनेवाला कोई न हो तो उसकी कल्पना कर लेना 
चाहिए; अथोत्‌ विरोध करने के लिए किसी आदमी को जबरदस्ती खड़ा 
करना चाहिए; ओर प्रतिकूल पक्ष का अत्यन्त चतुर और चाणाक्ष वकौल 
जितनी मज़बूत दलीलें, या जितने प्रबल आक्षेप, कर सकता हो उन 
सबको उस कल्पित विरोधी के मुंह से सुनना चाहिए। 

. जिस सिद्धान्त का बयान ऊपर किया गया उसकी योग्यता को कम 
करने के इरादे से, जो लोग विचार ओर विवेचना की स्वाधीनता के शत्र 
हैं, वे शायद इस तरह के आतक्षिप करेंगे:---वे कहेंगे कि बड़े बड़े धर्म्में- 
शास्री ओर मीमांसक समाज के मतों के अनुकूल या प्रतिकूल जितनी बातें 
कहेंगे उन सबको जान लेने की हर आदमी को बिलकुल ज़रूरत नहीं।. 
चतुर ओर चालाक. प्रतिपक्षी के मिथ्या ओर अविश्वसनीय आच्षेपों को 
काटने के लिए समाज के सभी साधारण आदमियों को तैयार रहने की क्‍या 
जरूरत ! उसके आज्तिपों का उत्तर देने के लिए समाज में से किसी योग्य 
आदमी का तेयार रहना बस है । यदि वह आदमी प्रतिपक्षी की उन सब 
बातों का खण्डन करदे जिनके कारण साधारण अशिक्षित आदमियों को 
अ्रम में पड़ने का डर है तो समाज का काम निकल गया समभना चाहिए 
जो मत, जो सिद्धान्त, तुम, शिक्षित अथवा अशिक्षित, सीधे सादे 
अथवा समझदार, सभी आदाभयों को सिखलाना चाहते हो उनके खास 
ख्रास सबूत सब लोगों पर जाहिर कर दो ; और बाक़ी की बातों को जानने 
की ज़िम्मेदारी उन लोगोपर छोड़ दो जो अधिक समभदार हैं; जिनको सा- 
धारण आदमी अपना नेता समभते हैं; जिनको वे अपना मुखिया मानते हैं |. 
साधारण आदमी इस बात को बखूबी जानते हैँ कि यद्यपि उनमे इतना 
ज्ञान ओर इतनी बुद्धि नहीं है कि सभी आज्षेपों का वे खण्डन कर सकें, 
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सभी कठिनाइयों को वे दूर कर सकें, तथापि विरोधियों ने आज तक जितने 
आजक्षेप किये हैं उन सब का उत्तर उनके बहुश्रुत ओर विशेष शक्तिशाली 
मुखियों ने दियाह है । अतएवं वे इस बात पर ज़रूर विश्वास करेंगे किं 
जो जो आज्ञेप आगे किये जायंगे उनका भी उत्तर वही लोग देंगे; उन्हें 
खुद इस बखेड़े में पड़ने की ज़रूरत नहीं । 
बहुत आदमी इस विषय को इसी दृष्टि से देखते हैं । उनका खयाल 
है कि किसी बात की सत्यता का इतना भी अंश यदि किसी की समभ में 
आजाय जितने से उसका विश्वास उस पर होजाय तो उसके लिये उस बात 
का उतना ही ज्ञान बस हैं । ऐसे लोगों की इस तरह की दलीलों को मान 
लेने पर भी विचार और विवेचना की स्वाधीनता की आवश्यकता जरा 
भी कम नहीं होती । क्‍योंकि जिन लोगों की ऐसी राय हँ-जा लोग इस 
तरह की दलीलें पेश करते हँ-वे भी इस बात को क़बूल करते हैं कि सब 
को यह विश्वास हे जाना चाहिए कि किसी भी मत, या सिद्धान्त, के श्रति- 
कूल जितने आत्तिप हें। सकते हैं उन सब का ठीक ठीक खण्डन हो गया है। 
परन्तु जिन आत्तेपों का खण्डन होता है उनका यदि उद्चारण॒ही न होगा, वे 
यदि जाहिर ही न किये जायंगे, तो उनका खण्डन होगा कैसे! उनका उत्तर 
(ई देगा केस ” अथवा आजक्षेप करनेवालों को यदि इस बात के साबित. 
करने की स्वाधीनता न दी जायगी कि जो खण्डन किया गया है, या जो 
उत्तर दिया गया हैं, वह याग्य है या नहीं।, तो उसकी योग्यता या अयोग्यता 
ठीक ठीक समझ में आवेगी केस ? विपक्षियों को चाहिए कि उनके मत 
पर जो आज्षेप हों उन्हें वे बेराक टॉक के सर्वे-साधारणा के सामने आने 
। ज्नैर सब के सामने न सही तो जो धर्मशास्री और तत्ववेत्ता हैँ उनके 
सामने तो वे उन्हें ज़ाहिर होने दें, ओर ऐस रूप में जाहिर होने दें जो 
वहुतही अधिक व्याकुलता-जनक हो, जो बहुत ही ज़ियादह परेशानी पेदा 
. करनेवाला हो । अथात्‌ जो कठिनाई हो- जो आक्षेप हो--डसका रूप 
ः जहां तक उग्र ओर भयझ्डूर हो सकता हो तहां तक किया जाय । मतलब 
. यह कि प्रातिकूलता करनेवाले अपने आक्षेपों को यथासम्भव ख़ब सबल 
करके दिखलावें जिसमें तत्वज्ञानियों ओर घमोचार्या तक से उनका 


८ स्वाधीनता, 
उत्तर न बन पड़े । तत्वज्ञ और धम्मेज्ञ लोग ही आक्षेपों का खण्डन करेंगे। 
अतणएव आतक्तेपों की गुरुता उनको तो अवश्यही मालूम होनी चाहिए । 
अब कहिये, यदि विपक्षियों के आक्षेप बिना किसी प्रतिबंध के प्रकाशित न 
किये जायंगे ओर उनके प्रकाशन के लिए सब तरह का सुभीता न होगा 
तो उनका खण्डन किया किस तरह जायगा ? आज्षिपों को सुनोगे, तब 
तो उत्तर दोगे ? रोमन केथलिक सम्प्रदायवालों ने इस पेचीदा प्रश्न का 
उत्तर देने की जो युक्ति निकाली है वह विलक्षण है । उन्होंने आदमियों को 
दो भागों में बांठ दिया हैं । एक के लिए उन्होंने यह नियम बनाया है कि 
जिन धार्मिक बातों पर उसे विश्वास हो उन्हें वह ख़ुशी से स्वीकार करले; 
उसके लिए किसी प्रकार की जांच परताल की जरुरत नहीं । पर दूसरे 
भाग के लिए उनकी आज्ञा यह है कि यदि वह चाहे तो किसी मत को 
मानने के पहले वह सोच समझ ले और उसका ज्ञान श्राप्त करले। परंतु 
इन दो में से एक को भी विचार और विवेचना की आज़ादी नहीं है । 
आजक्तेपों का उत्तर देने के लिए विशेष विश्वसनीय धम्मोंपदेशक और धम्मों- 
चार्य्यों को इस बात की अनुमति है कि नास्तिक मत की किताबें वे पढ़ें | 
इससे उनको पाप. नहीं होता; उलटा पुण्य होता है। क्योंकि नास्तिक 
मत के सिधान्त समअकर उन्हें उनका खण्डन करना पड़ता हैँ | यह खण्डन 
पुण्यकारी हैँ। यही कारण हैं कि धम्मॉपाध्यायों के लिए पाखण्डी-पुस्तकें 
सुलभ कर दी गई हैं | परन्तु ग्रहस्थों के लिए यह बात नहीं हे। बिना 
हुकम के वे एसी किताबें नहीं पढ़ सकते | उनके लिए इनका पढ़ना मना 


हि है । जिनकी इच्छा इस तरहकी किताबें पढ़ने की होती है उन्हें अनु- 


मति लेनी पड़ती है । अनुमति मिल जाती है; परन्तु मुशकिल से; सो भी 
सब को नहीं । यह काररवाई, यह नीति, यह युक्ति इस बात को साबित 
करती है कि रोमन केथलिक संम्प्रदाय के अनुयायी अपने विपक्षियों के 
आज्षेपों को समझ लेना धम्मंशासत्रियों के लिए ज़रूरी समभते हैं। परन्त 
वे अपने मत के अनुसार इस बात का भी कारण-औओर ससयुक्तिक कारण 

बतला सकते हैं कि ओर लोगों को अपने प्रतिपक्षियों के आज्षेपों को 
सुनने की अनुमति क्‍यों न देनी चाहिए ! अतएवं इस सम्प्रदाय के 
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भ्रष्नवर्गवालों के मन को यद्यपि अधिक खाधीनता नहीं मिलती, तथापि 
साधारण आदमियों की अपेक्षा उनकी बुद्धि को आधिक संस्कार प्राप्त 
होता है; अथात्‌ बुद्धि को बढ़ाने का उन्हें आधिक मौक़ा मिलता है । इस 
तरकीब से इस सम्प्रदाय का बहुत कुछ काम निकल जाता है। अपने मत- 
लब भर के लिए उसे जितनी मानसिक श्रेष्ठता दरकार होती है उतनी उसे 
मिल जाती है; क्‍योंकि इस प्रकार के प्रतिबंधयुक्त संस्कार से मन यद्यपि 
खब उदार और ख़ब विशाल नहीं हो जाता तथापि शाख्तरार्थ करने की शक्ति 
उसमें आ जाती है। अथोत किसी पक्ष के; किसी मत के, या किसी राय 
के, गुण-दोषों की विवेचना करने के योग्य वह ज़रूर हो जाता हे | पर 
जहां प्रांटेस्टण्ट धम्मे की प्रबलता हैं वहां यह बात नहीं हे | वहां यह बिल- 
क्षण तरकीब काम में नहीं लाई जाती | क्योंकि इस धम्में के अनुयायियों 
की समझ-समम न सही तो कल्पना-ऐसी है कि धाम्मिक सिद्धान्तों को 
स्वीकार या अस्वीकार करने की ज़िम्मेदारी हर आदमी को अपने ही ऊपर 
लेना चाहिए; धर्म्माचायों ओर धरम्मोपदेशकों पर उसे न छोड़ देना चाहिए। 
ते कहते हैं कि संसार की वतेमान अवस्था में यह उचित नहीं कि जिन 
पुस्तकों को सुशिक्षित आदमी पढ़ें उनके पढ़ने से अशिक्षित आदमी रोक 
रक्‍्खे जांय | यह बात, इस समय, प्रायः असम्भव है । जितनी बातें जानने 
के लायक़ हैं उनका जानना यदि सव्वे-साधारण के उपदेशक धम्माचायोँ के 
लिए ज़रूरी हैं तो प्रयेक बात का लिखा जाना, और बिना प्रतिबन्ध के 
उसका प्रकाशित होना, सब के लिए भी ज़रूरी है ।. क्‍ द 


जो मत रूढ़ हो रहा है, अथोत्‌ जो बहुत दिनों से प्रचलित हे, वह 

यदि सही है तो उसकी प्रतिबन्ध-हीन विवेचना न होने देने से सिर्फ 
क्‍ इतनी ही हानि होगी कि उसका मतलब, या उसका कारण, मामूली आद- 
. मियों की समर में न आवैगा । यदि यह बात सच है तो इससे विशेष 
- हानि नहीं हो सकती; क्योंकि वाद-विवाद न करते रहने के कारण लोगों 

. की बुद्धि में तेज़ी चाहे न रहे, पर. उनका आचरण नहीं बिगड़ सकता | 
. मतलब- यह कि सच बात को बिना वांद-विवाद-बिना विवेचन-के समान लेने 
- से आदमी नीति-श्रष्ट नहीं हो सकते; मन्द बुद्धि चाहे हो जाँय। इस आक्षेप 
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का यह उत्तर हें कि किसी बात की विवेचना न होने से यही नहीं कि सिर्फ 
उसका मूल हंतु या मूल कारणही भूल जाता हो; उसका ठीक मतलब, उसका 
यथाथ अथ, भा बहुधा भूल जाता हैं । उस मतलब को ज़ाहिर करने 
लिए जा शब्द काम मे लाये जाते हैं उनसे वह मतलबही नहीं निकलता | 
लाग उनका कुछ औरही अथ करने लगते हें। अथवा जिस बात को 
अतलान के लिए व शुरू में कहें या लिखे गये थे उसका कुछ ही अंश 
उन राज्दा स जाहर होन लगता हैं, सब नहीं। मन उसको अच्छी 
तरह स नहा अहण करता; उसपर से अविचल विश्वास जाता रहता है | 
डसक कुछहा वचन याद रहते हैँ। उन्हींकों लोग बे समझे बूके रटा 
करत हूं | याद उसका कुछ अश रह भी जाता है तो, जैसे किसी फल का 
सत्य या रस सूख जाय ओर उसका छिलका भर रह जाय, वही हालत 
उसकी होती है । मनुष्य-जाति के इतिहास का बहुत बड़ा भाग इस बात 
के उदाहरणों से भरा हुआ है । उसका चाहे जितना मनन किया जाय 
ओर चाहे जितना अधिक ज्ञान प्राप्त किया जाय सब थोडा है। 

जिस स्थिति का वशेन-जिस हालत का बयान--ऊपर किया गया 
उसके उदाहरण किस धार्स्मिक सम्प्रदाय में नहीं है ! उसकी मिसालें 
नीति से सम्बन्ध रखनेवाली किन शिक्षाओं में नहीं हैं-+कैन वातों में नहीं हैं ! 
सब मे हैं। जो लोग जिस मत को चलाते हैं, जो लोग जिस नीति का उपदेश 
देते हैं, उनका और उनके शिष्यों को उसका मतलब और भी ख़ब 
अच्छी तरह समझ पड़ता है और उसकी योग्यता का अन्दाज़् भी उन्हें 
जूब रहता हैँ । दूसरे मत और दूसरी सम्प्रदायों पर अभ्ुत्व जमाने 
के इरादूं स जब तक किसी मत या सम्प्रदाय के अनुयायी वाद- 
विवाद किया करते हें तब तक उसका मतलब उसके अभिमानी ओर 
अजनुयायी आदमियों के ध्यान में खब रहता ह-वरन्च यह कहना चाहिए कि 
उनके हृदय से उसका प्रकाश ओर भी अधिकता से पड़ता है | अन्त में 
7 ता उसोका जोत हाती हैँ, अथात्‌ वही प्रचलित हो जाता है, या उसका 


.. अचार वहीं रुक. जाता है; आंगे नहीं बढ़ने पाता | मतलब यह कि वह 
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च्ेे 


जितना था उतनाहीं रह जाता है। जहां उस इन दानों में स कोई भी एक 
स्थिति मिलती है तहां उसके विषय की विवेचना कम हो जाती है। 
यहां तक कि धीरे धीरे वह बिलकुलही बन्द हो जाती है। तब तक 
वह॒ मत रूढ़ हो जाता हे और यदि उसका सरवेब्यापी प्रचार न भी 
हुआ तो भी उसका एक जुदा पन्‍थ जरूर बन जाता है। कुछ काल के 
बाद वह पन्‍्थ बहुत आदमियों का पेत्रिक पन्‍थ हो जाता हे ओर उसे 
छोड़कर दूसरे में जाना लोग कम पसन्द करते हैं। इससे क्‍या होता 
है कि. उस पन्‍थ के आचायद्ये या सुखिया उस विषय का बहुत 
कम विचार करते हैं । ओरों को अपने पन्‍थ, या मत, में लाने के लिए 
अथवा अपने पन्‍थ, या मत, को ओरों के आज्षिपों से बचाने के लिए 
जितना वे पहले तेयार रहते थे उतना पीछे नहीं रहते | यदि उनके मत 
के विरुद्ध कोई कुछ कहता हैं तो उस तरक़ वे बहुत कम ध्यान देते हैं 
और अनुकूल प्रमाण देकर अपने सिद्धान्तों को पुष्ट करने के मगड़े में वे 
नहीं पड़ते | तभी से उस मत की कला क्षण होने लगती हैं । उसी दिन 
से उसकी चेतनता का उहास शुरू हो जाता है । जितने पन्थ हैं. उनके 
_ मुखिया अकसर यह शिकायत किया करते हैं. कि हमारे पन्थवाले सिरे नाम 
_ के लिए हमारे मत के अलु॒यायी हैं | उसके सिद्धान्तों की सच्ची और सजीव 
कल्पना उनके मन में जाग्रत नहीं है। इसीसे उनके आचरण और उनकी 
मनोवृत्ति पर उन सिद्धान्तों का पूर पूरा असर नहीं पड़ता । परन्तु जब 
तक वह पन्‍थ अपनी रक्षा के लिए लड़ता रहता है, अर्थात्‌ वाद-विवाद 
में खूब उत्साह रखता है, तब तक ऐसी शिकायतें कभी नहीं सुन पड़तीं । 
अपने पन्थ की रक्षा के लिए लड़नेवालें में कमज़ोर से भी कमज़ोर लोगों 
- को यह बात मालूम रहती हैं कि हम किस लिए लड़ रहे हैं | वे इस बात 
को भी खूब समभते हैं कि उनके मत में ओर मतों से कितना अन्तर है। 
इस अवस्था में-इस स्थिति में-हर मत के अलुयायियों में ऐसे 
अनेक आदमी पाये जाते हैं जिनके मन में अपने मत के मतलब से 
सम्बन्ध रखनेवाली सब बातें जाग्रत रहती हैं ओर जिन्होंने उन सब बातों 
का खूब अच्छी तरह से विचार किया होता है | उन बातों पर पूरा विश्वास 


८६ स्वार्धानता, 


का 


होने से जो नतीजा होना चाहिए वह उनके चालचलन और बर्ताव में 
अच्छी तरह से देख सी पड़ता है। अथोत्‌ जैसा वे कहते हैं वेसा करके 
वि हैं । परन्तु जब कोई मत, या पन्‍्थ, पुराना हो जाता है 

जब वह परम्परा से प्राप्त होता है; जब वह जन्‍्मही से मिलता हैं; जब 
वह चुपचाप, बिना उसके शुण-दोष का विचार किये, स्वीकार कर लिया 
जाता हैं; तब उसकी स्चेतनता बिलकुलही जाती रहती है | अथोत्‌ पहले 
पहल उस पर विश्वास जमने के समय शक्ा-समाधान करने के लिए मन 
को जो शक्ति खच करनी पड़ती थी उसका ख़चे जब बन्द हो जाता है- अथोत्‌ 
जब ग्रतिपक्षियों से वाद-विवाद करने की ज़रूरत नहीं रहती-तब उस 
पन्‍थ, या मत के मूलमन्त्रों को छोड़कर वाक़ी सब बातें लोग धीरे धीरे 
भूलने लगते हैं। उसकी सिर्फ खास खास बातें याद रह जाती हैं; और 
कुछ नहीं । या यदि उस मत की सजीवता के चिन्ह हृदय पर रहते भी हैं- 
अथोत्‌ यदि उसके सम्बन्ध की कुछ बातें याद भी रहती हें-तो भी निज के 
तजरुबे से उनकी जांच करने, या अन्‍न्तः:करणपूर्वक उन पर विश्वास 
करने, की कोई ज़रूरत नहीं समभी जाती | दूसरों को उस मत को 
स्वीकार करते देख ओर लोग भी, बिना सोचे समझे, उसे स्वीकार कर 
लेते हैं । मतलव यह कि उस विषय में लोग बेहद बेपरवाही करते हैं । 
नतीजा इसका यह होता हैं कि अन्त में मनुप्य-जाति की आत्मा से-उसके 
भीतरी मनोदेवता से-उस मत, या पन्थ, का सारा सम्बन्ध छूट जाता है | 
जब यहां तक नोबत पहुंचती है तब मनुष्यों की धाम्मिकता को वह अवस्था 
प्राप्त होती है जिसने आज कल दुनिया में सबसे अधिक ज्ञोर पकड़ा है । 
इस अवस्था को, इस दशा को, पहुचने पर किसी धम्मे या मत-विशेष से 
सम्बन्ध रखनवाली बातें गोया मत के बाहर ही रह जाती हैं; और वे एक 
तरह का ऐसा मज़बूत बेठन बन जाती हैं कि बेठन को तोड़कर अच्छे 
अच्छे ख़यालात का पहुंच मन तक हाही नहीं सकती। मन उस समय 
मन नहीं रहता । वह पत्थर सा हो जाता है | उस पर उत्तम और उदार 
. विचारों का असर ही नहीं होता । इस दशा में मनोमहाराज एक भी नये 
आर लाभदायक विश्वास को अपने पास तक नहीं पहुंचने देते | उनको 
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दूर फेंकने की कोशिश में ही वे अपनी सब शक्ति. को खर्च करते हैं। 


ओर वह धार्मिक बेठन क्या काम करता है? कुछ नहीं । न वह मन के ही 
काम आता हैं, न हृहय के ही । हां, एक काम वह ज़रूर करता वह 
उनका संतरी होकर द्रवाज़ पर बेठा रहता है और किसी को भीतर नहीं 
जाने देता । 


जा मत या सिद्ध/न्त मन पर सबस अधिक असर पेंदा करनेवाले 
हैं वे कहां तक निर्जीव विश्वास हो बैठते हैं, और विचार या बुद्धि से 
उनका कहां तक सम्बन्ध छूट जाता है-इसका उदाहरण क्रिश्वियन धर्म्म 
के अनुयायियों में खूब मिलता हैं। जो लोग इस धम्म के सिद्धान्तों को 
मानते हैं उनका अधिक हिस्सा ऐसा है जिसमें इस बात के उद' हरण पाये 
जाते हैं। क्रिश्चियन धम्में से मेर मतलब उन उपदेशों और उन वाकक्‍्यों 
से है जो ईसाई धरम्म-शास्त्र की नई पुस्तक में हैं और जिनको सब सम्प्र- 
दाय ओर सब पनन्‍्थ के आदमी मानते हैं। इन वाक्यें। और उपदेशों 
को सब लोग धर्म्मानुकूछ समभते हैं | अतएबं उनको वे पवित्र और मान्य 
जानते हैं| परन्तु हज़ार में एक भी ईसाई ऐसा नहीं देख पड़ता-एक भी 
क्रिश्चयन ऐसा नहीं नज़र आता-जे। उन नियमों, या उपदेशों, के अनुसार 
आचरण करता हो। अथवा! इस बात को जांच लेत। हो कि उतका बतीव 
उनके अनुकूल होता हैं या नहीं | यह न समाकरेर कि में इस बात को 
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बढ़ाकर कह रहा हूं। नहीं, इसमें ज़रा भी अतिशयोक्ति नहीं है। लोग 
करते क्‍या हैं कि वे अपने देश, अपनी जाति, या अपने पन्‍थ के रीति- 
रवाज की तरफ़ देखते हूँ । रूढ़ि को ही वे धम्मैशास्त्र समभते हैं | बात 
बड़ी ही! विलक्षण है । एक तरक़् तो लोग यह क़बूल करते हैं कि उनके 
पम्मेशाश्न, अथोत्‌ बाइबल की नई पुस्तक, में जो नियम और जो आदेश 
हैं वे ईश्वर-प्रणीत हैं-वे ऐसे पुरुष के बनाये हुये है जो स्वेज्ञ है; जो कभी 
भूल नह करता -- अंतएव उनको मानना और उनके अनुसार आचरण 
करना हमारा कतेव्य हैं। दूसरी तरफ़ हर रोज़ काम में लाने के लिए 
उन्होंने और ही नियम बना रक्‍्खे हैं । अथीत्‌ शाम्त्र यमों से व्यवहार 


नियम जुदा हैं | इसे में मानता हूँ कि शास्रोक्त नियम व्यावहारिक 


८८ . स्वाधीनता, 


न्यमा स सब कहा भनज्ञ नहीं हैं। कहा पर ता इन दानों तरह के नियमों 
में बहुत मेल हैँ; कहाँ पर कस हैं ओर कहीं पर बिलकुलही नहीं है-अथीत 
दाना से परस्पर विशेध हैं। मतलब यह कि व्यवहार सम्बन्धी सब तरह के 
सुभीत की ओर नज़र रखकर धास्मिक कौर व्यवहारिक नियमों का मेल- 
जाल कर दिया गया हैं। वम्मेशास््र को लोग मान्य ज़रूर सममभते हैं; परन्तु 
उनका प्रेत रूढ़ि पर ही अधिक देख पड़ता हैं। जितने क्रिश्वियन हैं सब 
का यह विश्वास है कि जो दीन, घनहीन और नम्न हें और जिनसे साशे 
दुनिया बुरी तरह पेश आती हैं वही सबसे अधिक पुण्यात्मों हैं। सूई के 
छेद से ऊंट चाहे निकल भी जाय; परन्तु स्व॒गे के फाटक से निकलकर 
भीतर ग्रवेश कर जाना अमीर आदमी के लिए बिलकुलही असम्भव है। 
किसी की बुराई न करना चाहिए । क़सम न खाना चाहिए। अपने पड़ोसी 
के सुख दुःख को अपनाही सुख दुःख समझना चाहिए। यदि कोई कोट 
ले ले तो कमीज भी उस उतार देना चाहिए। कल की कभी फ्रिकर न करना 
चाहंए। याद यह इच्छा हा के हम पूर्णाता का पहुंच जांय-हमारी स्थिति 
सर्वोत्तम है| जाय-तो जो कुछ पास हो वह दीन दुखिया आदमियों को दे 
डालना चाहिए; अथ।त्‌ सर्वेस्व दान करदेना चाहिए | जब लोग इस तरह 
का बातें कहते है तब विश्वास-पूवेक कहते हैं; यह नहीं कि ऊपरी मन से 
है। कहते हा; या दम्भ करत हा | यादे किसी बातकी तारीफ़ ही तारीफ़ 
होती है; उसके गुण-दोषों पर विचार नहीं किया जाता--उनकी 
विवेचना नहीं। होती-तो लोगों का विश्वास उस पर जम जाता हैं। उस पर 
उनकी श्रद्धा हो जाती है | क्रिश्थियनों की भी ठीक यही दशा है । जिन 
बातों की वे तारीफ सुनते आये हैँ उन पर उनका विश्वास हो गया है; 
उनको वे अच्छा समभते हैं। उनका जो विश्वास धम्म पर है वह इसी तरह 
का है । उसके सब सिद्धान्तों के साधक-बाधक प्रमाणों का उन्होंने विचार 
नहीं किया; सिर तारीफ़ सुनकर उन पर विश्वास कर लिया है । परन्तु 
प्रति दिन के आचरण ओर व्यवहार में देख पड़नेवाल सजीव, सचेतन 
या ज़िन्दा विश्वास का यदि विचार किया जाय तो यह बात साफ़ साफ़ 
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मालूम. हो जाय कि वेसा विश्वास लोगों में सिफे उतनाही है जितना रूढ़ि, 
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अथात्‌ रीति-रस्म, के योग से ही। सकता है। अर्थात्‌ घार्म्मक विश्वास के 
अनुसार आचरण रखन की परव। लोग नहीं करते | उसका जितना अंश 


रूढ़ि में मिलता हैं उतनेही का वे खयाल रखते हैं और उतनेही के अनुसार 


वे व्यवहार भी करते हैँ । पर जब कभी किसी प्रतिपक्षी को पत्थर मारने 
की ज़रूरत होती हे तब लोग धा/म्मिक सिद्धान्तों के समुदाय में से एक 
को भी नहीं छोड़ते | उस समय वे उन सब को मान लेते हैं और प्र तिपक्षी 
पर उनका प्रयोग करते हैं | अथोत्‌ ये कागज़-रूपी ईट-पत्थर वे उस पर 
फेंकते हैं । जिस बात को अच्छी समझकर लोग करते हैं उसको साधार 
ओर सप्रमाण साबित करने के लिए क्राग्रज़ के रूप में रहनेवाले इस 
धम्म-शासत्र से जो कुछ अपने मतलब का मिलता है उसे वे लोग, मौक़ा 
आने पर, जहां तक सम्भव होता है, सब को दिखलाते भी हैं| परन्तु इन 
लोगों को यदि कोई इस बात की याद्‌ दिलाबे कि जो तुम धम्संशासत्र के 
अलुधार व्यवहार करना चाहते हं। तो ऐसी सैकड़ों बातें और भी हैं 
जिनको तुम्हें करना चाहिए; परन्तु जिनका खयाल तुम्हें स्वप्न में भी 
नहीं हो।ता; तो वे उसे बुरी नज़र से देखें और यह कहकर उसकी कुचेष्टा 
करें कि-४ यह आये दुनिया भर से अधिक अक्ललमन्द !” मामूली आद्‌- 
भियों पर धम्मेशाखत्र की सत्ता नहीं चलती; उनके मत पर उसका कुछ भी 
असर नहीं होता । अथोत्‌ उनके आचारविचार धा। म्सिक विश्वासों पर 
अवलःस्बित नहीं रहते । शास्त्र की बातों को वे सुन भर लेते हैं ! उसके 
सिद्धान्तों को सुनलेने भर की उन्हें आदत रहती है। पर सुनने के 
साथही घम्मंशाख्र के वाक्‍्यों का अर्थ उनके मन में नहीं उत्रता और 
उनके अनुसार आचरण करने के लिए उनसें उत्सा हू भी नहीं उत्पन्न होता। 
अथा|त्‌ जो बात शास्त्र में लिखी है उसे वे सुन तो लेते हैं; पर उसके 
अड्ुसार व्यवहार नहीं करते। जब शास्त्र के अनुसार व्यवहार करने 
की जरूरत पड़ती है तब वे इस बात को देखते हैं कि लल्लू क्‍या करता 
है, जगधर क्या करता है | इस तरह ओरें। के चालचलन और आचार- 
विचार को देखकर वे इस बात का निश्चय करते हें कि कऋराइसट (इंसामसीह) 
की आज्ञा को हमें कहां तक मानना चाहिए । 


(? 
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स्वाधीनता: 


इसमें कोई सन्देह नहीं है-इस बात पर मेरा पूरा विश्वास है--वि 
पहले पहल जो लोग क्राइंस्ट के अनुयायी हुए वे ऐसे न थे | उनकी स्थि 
बिलकुल ही भिन्न थी | यदि ऐसा न होता तो तुच्छ यहूदियों के इस 
अप्रसिद्ध धम्मे का इतना अधिक प्रचार कभी न होता ओर रोम के इतने 
बड़े राज्य में वह कभी प्रवेश न पाता | “देखिए, ये क्रिश्चियन एक दूसर 
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को कितना चाहते है ” !' इस तरह क्रिश्वियन लोगों की तारीफ़ होने की 
अब बहुत कम सम्भावना है । परन्तु पुराने. ज़माने में क्रिश्चियनों 
शत्रु भी इस तरह उनकी तारीफ़ करते थे। क्राइस्ट के अनुयायी, जिस 
समय, इस तरह, अपने शत्रुओं से अपनी तारीफ़ सुनते थे उस समय 
उनके मन में अपने धम्मं की जितनी स्फति ओर उस पर उनकी जितनी 
श्रद्धा होती थी उतनी, बाद में, कभी नहीों हुईं । क्रेश्चियन धम्म के 
अधिक प्रचलित न होने का यही प्रधान कारण है । इसीसे उसका 
प्रचार बहुत धीरे धीरे हो रहा है । अठारह सो व्षे बीत गये तथापि योरप 
के रहनेवालों और उनके वंशजों को छोड़कर और कहीं भी उसका प्रवेश 
नहीं हुआ । जो लोग सबसे अधिक धाम्समिक हैं; जिनका विश्वास 
अपने घम्मे पर बहुतही अधिक है; जिनको अपने धर्म-सिद्धान्तों का 
बहुत अधिक खयाल है; और जो मामूली आदमियों की अपेक्षा उन 
सिद्धान्तों के अथे को अधिक मान्य समभते हें---डनके भी मत में 
बहुधा कालविन और नाक्स आदि थधर्म्मंसंशोधकों के मतों की ही 
अधिक स्फार्ते देंख पड़ती है; क्योंकि उनके मत इन लोगों के मत 
से बहुत कुछ मिलते हैं | यह नहीं कि क्राइस्ट के वचनों को ये लोग बिल- 
कुल ही भूल जाते हों । वे उन्हें भूलते तो नहीं; परन्तु उनसे कोई काम 
नहीं लेते; वे निष्किय रूप में उनके मन में पड़े रहते हैं| उनमें से जो 
वचन मदु, मघुर और मनोहारी होते हैँ उनको सुनकर हर आदमी के 
हृदय पर जो असर होता है वह उनके हृदय पर भी होता है । इसमें 
_सन्देह नहीं | परन्तु इसके आंगे ओर कुछ नहीं होता । इसके कई कारण 
_ हैं कि सब धर्म्मों की जितनी बातें एकसी होती हैं उनकी अपेक्षा श्रत्येक 

त्र॒सम्मे करी विशेष बातों में क्यों अधिक सजीवता रहती है ओर उनके अथ 
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दूसरा अध्याय, हल 


का ध्यान अनुयायियों के मन में हमेशा बना रखने के लिए उस धम्मे के 


किक 


अध्यक्ष या आचाय्ये क्‍यों इतना परिश्रम उठाते हैं ! उनमें से एक कारण 
यह है, और उसके होने में कोई शक्का भी नहीं है, कि सब धर्म्मों की 
विशेष बातोंही पर अधिक कटाक्ष होते हैं; और उन बातों को मूठ बतलाने- 
वालों के आक्षेपों का खण्डन भी अधिक करना पड़ता है। लड़ाई के मैदान 
में दुश्मन के न रहने से गुरू और चेला, दोनों, अपनी अपनी जगह पर 


निःशक्लु सो जाते हैं । 


जो बातें पुश्त दर पुश्त होती आई हैं, जो मत वेश-परम्परा से आ्राप्त 
हुए हैं, उनकी भी बहुत करके यही दशा है-फिर चाहे उनका सम्बन्ध 
नीति से हो, चाहे धम्मे से हो, चाहे संसारिक व्यवहार से हो। जितनी 
भाषायें हैं, और जितनी पुस्तकें हैँ, सब में, जगह जगह पर, यह लिखा है 
कि संसार क्‍या चीज़ है, उसमें केस रहना चाहिए, ओर आदमी को अपना 
 बतीव कैसा रखना चाहिए | इन बातों को सब जानते हैं, सब मानते हैं, 
सब मुंह से एक नहीं-अनेक बार-कहते हैं ओर स्वयंसिद्ध सिद्धान्तों के 
समान सममते हैं । परन्तु इनका ठीक ठीक अथ बहुत आदमियों को 
समझ में तब आता है जब उनपर कोई विपत्ति पड़ती है, अथोत्‌ इनमें से 
_ किसी बात का उल्लंघन करने से जब उन्हें ठोकर लगती हैं। उसके पहले 
इनका सतलब बहुत कम आदमियों के ध्यान में आता है।यह बात 
बहुधा देखने में आई है कि जब किसी आदमी पर कोई आपदा आती है 
या जब किसीको किसी विषय में सहसा निराश होना पड़ता हैँ, तब उसे 
एक आध मसल, अथोत कहावत, याद आती हैं। वह ससल चाहे जन्म 
भर उसके मग्ज़ में चक्तर लगाती रही हो, पर उसका ठीक अथ उसे तभी 
. समम पड़ता है जब, उसके अनुसार बतोव न करने के कारण, डसे अफ़- 
सोस होता है| यदि उसे उसका मतलब पहलेही सममक गया होता तो 
वह उस विपत्ति में कदापि न फंसता-अतएवं उसे अफ़सोस भी न होता | 
इस तरह के अनर्थों का कारण विवेचना का अभावही नहीं हैं; विचार, 
विवेचना और वाद-प्रतिवाद का अभ्यास न रहनेही से इस तरह की आप- 
दाओं में लोग नहीं फंसते | इसके और भी कारण अवश्य हैं, । क्योंकि 


धरा . स्वार्धानता, 


दुनिया में ऐसी वहुतसी बातें हैं जिनका अर्थ बिना अत्यक्ष अनुभव के नहीं 
समभ पड़ता; अथोत्‌ जब तक आदमी को तजरुबा नहीं होता तब तक उन 
बाता का मतलब उसके ध्यान सें ठीक ठीक नहीं आता | परन्तु इसमें भी 
काई सनन्‍्दृह नहा कि जिन आदामेयों को ऐसी बातों का तजरुबा है उनके 

मुंह से उन बातों का सम्रमाण विवेचन सनने से - उनके अनुकूल ओर प्रति- 
कल जो कुछ कहा जा सकता हूँ उसे जान लेने स-उनका अथे पहले से 
अधिक ध्यान में आजाता हे और दिल पर उस अथ का असर भी पहले 
स आधक हांता हैं । जब किसी बात में कोई सन्देह नहीं रहजाता तब 
लाग उसपर विचार करना छोड़ देते हैं; तव उसके विवचन की वे कोई 
अरूरत नहीं समभकते | यह बहुत बुरी आदत है। यह ऐसा बुरा स्वभाव 
हैं के जितनी गरालतियां आदमी के हाथ से होती हैं उनमें से आधी इसी 
सचनाशी भ्वभाव के कारण हाती हैं । इस समय के एक ग्रन्थकार ने इस 
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अवस्था-इस स्थि।त-का नास रवख्ा हू +निश्चित मत की गाढ़ निद्रा” । 


उसका यह डक्ति बहुतही यथार्थ है | उसने यह बहुतही ठीक कहा है | 


उड़ कोई यह आजक्षेप कर सकता है कि यह तुम कह क्‍या रहे हो ? 


किसा बात का सच्चा ज्ञान होने के लिए क्‍या सतैक्य के अभाव की ज़रूरत 
हूं ! कया जब तक उसके विषय में मतभेद न हों तब तक उसके सत्या- 
सत्य का निशंय नहीं हो सकता * समाज में कुछ आदमी जब तक 
हठपृ्वेक विराधी दल में न शामिल होंगे; जब तक वे भूठे पक्ष का साथ 
न दंग ; क्‍या तब तके सच बात समम में ही न आवेगी? यदि कोई 
सिद्धान्त, या मत सब की राय से मान लिया गया तो क्‍या उस का सव्वे- 
सम्मत हानाही उसकी सत्यता ओर उपयोगिता के नाश का कारण हुआ ? 
कसा मत या सद्धान्त के व्रिषय में विना किसी सन्देह के बाकी रहे क्‍या 
वह पूर तार पर समझ में नहीं आसकता ? ज्योंही सब समाज, या सब 
आदमी कैसी सिद्धान्त को सच सानते हैं त्योही क्या उसकी सत्यता उनके 
मन मे नष्ट होजाती है आज तक लोगों की समभ में बुद्धि की उन्नति 
का सब स अधान उद्श्य यही रहा हू कि जितनी बड़ी बड़ी बातें ओर बड़े बड़े 
सिद्धान्त हैं उन सब के विषय में मनुष्य-सात्र को. अधिकाधिक एकमत 
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होना चाहिए । तो क्‍या उस उदेश्य की सिद्धि होनेही तक-तो कया उस 
मतलब के निकल जानेही तक-लोगों की समझ वैसी रहती है ? फिर वह 


कहां चली जाती है ? जीत पूरी होनेही से क्‍या जीत के फलों का नाश 
होजाता है? 


में यह नहीं कहता। मेरा यह हरगिज्ञ मतलब नहीं । मनुष्य- 
जाति की जैसे जैसे उन्नति होती जाती है तेसेही तेसे, जिन बातों या 
सिद्धान्तों के विषय में कोई सन्देह अथवा तक बाक़ी नहों रहता, उनकी 


संख्या भी बढ़ती जाती है। ओर जिन सिद्धान्तों की सत्यता निविवाद 


सिद्ध होती जाती है उनकी संख्या और योग्यता जैसे जैसे बढ़ती है तैसेही . 
तैसे मनुष्य-जाति के सुख की भी वृद्धि होती जाती है । विशेष सन्देह-जनक 
ओर वादसगस्त बातों पर धीरे धीरे विवाद बन्द होनेही से उनको मज़बूती 
आती है । तभी वे सर्व-सम्मत होकर दृढ़ होती हैँ । झूठ या भआरान्ति- 
मूलक मत के दृढ़ होजाने से अनर्थ होने की जितनी सम्भावना रहती है ; 
सच्चे ओर अ्रान्तिरहित मत के हृढ़ होजाने से हित होने की भी उतनीहीं 
सम्भावना रहती है । यद्यपि दोनों तरह के विरोधी मतों की हद का घट 
जाना बहुत जरूरी है -- अथोत्‌ यद्यपि इस प्रकार के विरोध का क्रम क्रम 
से लोप होजानाही अच्छा है - तथापि यह सप्रमाण नहों कहा जासकता . 
कि ऐसे विरोध के घट जाने, या उसके बिलकुलही न रहने का नतीजा सब 
विषयों में हमेशा हितकरही होगा। विरोधिओं को किसी सिद्धान्त की 
योग्यता को समका देने, या उनके आज्षेपों का खण्डन करने, से उस सिद्धान्त 
की सजीवता बनी रहती है; उसके तत्व लोगों के ध्यान में जाग्रत रहते हें । 
ऐसा न करने से जो बुराइयां पेदा होती हैं, जो आपदायें आती हें, वे 
उस सिद्धान्त के व्यापक ओर विस्तृत प्रचार से होनेवाले लाभों को कम 
कर देती हैँ । जहां इस तरह लाभ उठाने का मार्ग न रहे-अथोत्‌ आक्षेप- 
खण्डन और सिद्धान्त-विवेचन न हो सके-वहां मेरी राय में, धम्मे- 
शिक्षकों को कोई ओरही युक्ति निकालनी चाहिए। उनको कुछ ऐसा 
. अबन्ध करना चाहिए जिसमें किसी भी धम्मे, पन्‍थ या सिद्धान्त के अनुयायियों 

को यह मालूम हो कि मानों कोई विरोधी अपने मत को सही साबित 


६9 स्वॉधीनता, 


करने के लिए उनसे विवाद कर रहा है| इसस उनके मत की कठिनाइयां 
ओर त्रटियां उनके ध्यान में आजायंगी | 


परन्तु अफ़सोस इस बात का है कि इस तरह की नई नह तरकीबे 
निकालना तो दूर रहा, लोग पुरान तरीकों को भी छोड़ते जाते हैं| साक्रे 
टिस, अथोत्‌ सुक्रात, के वाद-विवाद करने का तरीक़ा इसी तरह का था | 
उसका सर्वोत्तम नमूना झेटो की बातचीत में देख पड़ता हैं। वह तरीक़ा 
दश्शनशाखत्र-सम्बन्धी था । उसमें आत्मा, परमात्मा, पुनर्जन्स और 
सृष्टि आदि बड़ी बड़ी बातों के विरुद्ध वातौल्ाप होता था। अथांत 
'नास्तिपज्ष॒(उलटा पक्ष) लेकर थोड़ी देर के लिए आत्मा और परमात्मा 
आदि का होना न स्वीकार करके-वादविवाद होता था । वह वाद- 
विवाद इस कुशलता से, इस योग्यता से, होता था कि उन विषयों 
की सिर्फ मोटी मोटी बातों को रट लेनवालों की भूलें उन्हें मालूम हो 
जाती थीं। उनको इसका पूरा पूरा विश्वास होजाता था कि उन बातों को 
उन्होंने अच्छी तरह नहीं समझा; ओर जिन सिद्धान्तों को उन्होंने मान लिया 
हैं उनका ठीक ठीक भाव अबतक उनके ध्यान में नहीं आया | इस तरह 
अपनी अज्ञानता मालूम हो जाने से वे लोग अपने मतों और सिद्धान्तों का 
ठीक ठीक अभिप्राय जानने और उनके प्रमाण-प्रमेयों को समझने का रास्ता 
हृढ़ निकालते थे। कोशिश करके वे उन बातों को अच्छी तरह समम 
लेते थे । मध्ययुग, अथीत्‌ बारहवें से लेकर चोदहवें शतक के बीच, में 
दशेनशास्त्रियों का एक नया पन्‍थ निकला था। यह बात सभी को मालूम 
है । उसका नाम था “स्कूलमैन # । इस पन्थ के परिडतों की पद्धति भी 
ऐसीही थी। बे भी सेटाही की तरह वादविवाद करते थे । उससे 
यह मालूम होजाता था कि उन तत्ववेत्ताओं के चेले अपने मत की सब 
बातों को अच्छी तरह समझ गये है या नहीं; ग्रतिपक्षियों के आक्षेप भी 


नल 


इस पन्थ के पण्डित, आरिस्टाटल ( अरस्तू ) नामक ग्रीस के तत्ववेत्ता के अनुयावा 
थे। उसीके तरीके को आदर्श मानकर वे तक करते थे और आत्मा, परमात्मा, मन, इन्द्रिय 
और पुनर्जन्म आदि विषयों पर बाल की खाल खींचा करते थे । परन्तु उनके इस चाद- 
प्रतिवाद में कोई विशेष लाभ नहीं हुआ आम कक 2 
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उनके ध्यान में आगये हैँ या नहीं; ओर अपने मत का मण्डन और 
विरोधियों के मत का खण्डन किस तरह करना चाहिए, यह भी वह सीख 
गये हैं या नहीं । इस पनन्‍थ की तकनापद्धति में एक बहुत बड़ा दोष यह 
था कि इसके अनुयायी जिस विषय पर वादविवाद करते थे उस विषय 
का आधार वे धमस्मेशात्ब को मानते थे, तकेशास्र को नहीं। सब बातों 
के आदि कारण, अथात मूल हेतु, को वे धम्भशासत्र में घटाते थे ; तकना 
द्वारा उस हेतु की योग्यता या अयोग्यता को सिद्ध करने की चेष्ठटा न 
करते थे । वादू-विवाद्‌ करन की साक्रेटिस की जिस तरकीब ने उसके 
चेलों का मन इतना निम्रहशील ओर उनकी बुद्धि इतनी विकसित करदी 
उसके मुकाबले में मध्ययुग की वाद-विवाद करने की तरकीब बहुत तुच्छ थी । 
उसके सामने वह कुछ थी ही नहीं । परन्तु इन दोनों तरह के बाद-- 
विवादों से आजकल के आदमभियों को जितना फ़ायदा पहुंचा है उतनेकों 
वे. खुशी से क़बूल नहीं करते। ओर आजकल जिस तरीक़े से शिक्षा दी 
जाती है उसमें इन दोनों पुराने तरीकों में स एकका भी कहीं पता नहीं 
लगता । इस समय की शिक्षा-प्रणाली ऐसी है कि सारा ज्ञान शिक्षक और 
पुस्तकोंही के द्वारा प्राप्त होता है। इस दशा में लोग जो कुछ सीखते हैं 
उसे बहुत करके वे तोते की तरह रटकर सीखते हें। सौभाग्यवश यदि 
कोई इस रटना-रहस्य की कसरत से बच भी गया तो भी उसे दानों पक्षों 
की दलीलें सुनने को नहीं मिलतीं। इससे मामूली आदमियों की तो 
 बातही नहीं, तत्ववेत्ताओं तक को दोनों पक्षों का बहुधा ज्ञान नहीं होता। 
आजकल हर आदमी अपने मत को मजबूती पहुंचाने, या अमाणपूर्वक 
सिद्ध करने, के लिए अपने विरोधी को जो उत्तर देता है वह अत्यन्त 
कमज़ोर और अत्यन्त सारहीन होता है। नास्ति, अथोत्‌ उलटा पक्ष, 
लेनवाले प्रचलित व्यवहार या शासत्र की भूले बतलाते हँ। साक्रेटिस को 
यह नास्तिपक्ष-तर्क करने की यह उलटी पद्धति-बहुत पसन्द थी। 
परन्तु इस पद्धति की आजकल हँसी होती है । उसे कोई कुछ सममताही 
 नहीं। यादें इस रीति का प्रधान डदेश्य सिफ ओगेों की भूलें दिखलानाही 
होता तो इसकी क़्ीमत अवश्य बहुत कम होती-तो यह अवश्य तुच्छ 


६६ द स्वाधानता: 


सानी जाती । पर यह बात नहीं हैं। यदि कोई महत्व की बात, या कोई 
महत्व का सिद्धान्त, इस तरह की तकना के द्वारा जानना हो, तो यह 
अमूल्य है | उस दशा में यह एक बहुतही बेशक्रीमती चीज़ है। और 
जब तक इस तक-पद्धति की उचित शिक्षा लोगों को नियमानुसार न मिलने 
लगेगी तबतक- शायद्ही कोई प्रसिद्ध तत्ववेत्ता पैदा होंगे। और यदि होंगे 
भी ते। गणितशास्र या सृष्टिशाख्रद्दी में वे प्रसिद्धि पावेंगे। नास्ति-पद्धाति 
के अनुसार विवेचना करना न सीखने से बुद्धि का विशेष विकास कभी न 
होगा । वह कभी तीत्र न हेगी । गणितशास्र और सृष्टिशाल्र में वाद- 
विवाद के द्वारा मन के भावों को विशेष उन्नत करने की ज़रूरत नहीं 
'रहती । पर ओर शास्त्रों की बात जदी हैं। यदि विपक्षी के साथ ख़ब 
वाद-ववाद करने से मन के भाव विशेष उन्नत ओर संस्कृत न हो जाय॑ 
तो ओर शास्त्रों के सम्बन्ध में जानी गई बातें ज्ञान में नहीं दाखिल हो 
सकती । उनको ज्ञान-संज्ञा नहीं मिल सकती । हां; यदि ज्ञान में गिनी जाने 
वाला सभोी बाता को कोई आदमी किसी के मग्ज़ में जबरदस्ती भर दे, 
या कोई वेसाही मानसिक उन्नति करले जैसी कि प्रतिपक्षियों के साथ 
उत्साहपूवेक सतत वाद-विवाद करने से होती है, तो बातही दूसरी है । 
परन्तु यह प्राय: असम्भव हैं। अतएव नास्ति-पक्ष को लेकर शाख्रार्थ करने 
की रीति बहुतही ज़रूरी हैें। जहां यह रीति नहीं होतीं वहां इसका प्रचार 
बड़ी मुशकिल से होता हूँ । इसके भ्रचार में बड़ी बड़ी कठिनाइयां आती 
हैं। यदि यह पद्धते आपही आप प्रचार में आने लगे और कोई 
इसे रोके---इसक! प्रचर न होने दे--तो इससे बढ़कर बेवकूफ़ी का काम 
ओर क्या होगा ? इससे जो लेाग प्रचलित आचार, व्यवहार या रीति के 
विरुद्ध दलीलें पेश करते हैं, अथवा क़ानून या समाज का डर न होने से 
जो बैंसा करते हूँ, उनका हमें उलटा अनुग्रहीत होना चाहिए | हमको मुना- 
सिब है कि जो कुछ वे कहें उसे हम सुनें ; उसे सुनने के लिए हमेशा 
तैयार रहें। यदि हमारी यह इच्छा है कि हमारा जो मत हो वह ठीक 
.. है आर वह जानदार बना रहे तो हमको चाहिए कि हम खद किसी को 


अंतिपक्षी बनावें ओर परिश्रमपूर्वके उससे वबाद-बिवाद करें । इस दशा 
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यूदि कोई आपही आप, बिना प्राथेना के, विपक्षी बनकर विवाद-द्वारा 
विवेचना करने के लिए कमर कसे तो हमें उलटा खुश होना चाहिए 
नाखुश क्‍यों ( 


एक राय न होने से बड़े फायदे हेँ। मत की विभिन्नता से कभी 

हानि नहीं होती, छाभमही हे।ता है । परन्तु जिन प्रमाणों से यह बात सिद्ध 
होती है उनमें से एक के विषय में लिखना अभी बाक़ी है। बुद्धि की पूरी 
परिपकता होने-उसे परिपूरणृता को पहुंचान-में मनुष्य को अनन्त समय लगेगा। 
जबतक बुद्धि को पूरी परिपक्तता और परिपूर्णता न प्राप्त होजाय तब तक 
मतभिन्नता से लाभ हेताही रहेगा । मिन्न मत हेने की उपयोगिता तंब तक 
कदापि कम न हागी।अभी तक सिफे दो बातों का विचार हुआ है । कोई भी 
रूढ मत या तो रालत हागा, अतएव उसकी जगह कोई ओर मत सही होगा; 
या, यदि वह सही हे।गा, तो उसके अच्छी तरह समझ में आने और उसकी 
_ सत्यता का दिल पर खूब गहरा असर पड़ने के लिए जो आंतिमूलक मत 
उसके प्रतिकूल हे।गा, विवेचना के द्वारा, उसके. खण्डन की ज़रूरत हवागी। 
रन्तु एक और बात भी है । वह इन. देनों बातों से अधिक सामान्य है । 
वह यह कि कभी कभी दो सिद्धान्तों का मेल नहीं मिलता, अथोत्‌ न तो 
देनें। बिलकुलही अ्रान्तिपूर्ण हेोतत हैं.न बिलकुलही ठीक--कुछ अंश एक का 
सही हेता है, कुछ दूसरे का | इस हालत में रूढ़ मत में जितना अंश 
अ्रमपूर्ण हैगा उतना अंश विरुद्ध मत से लाकर रूढ़,. अथात्‌ प्रचलित, 
मत को पूरा करना होगा। मतलब यह कि रूढू मत की सत्यता की 
पूर्ति करनी होगी--जितनी बात उसमें भ्ूठ होगी उतनी को निकाल 
डालना पड़ेगा। जो बातें इन्द्रियों से नहीं जानी जाती, अथोत्‌ जो 
इन्द्रियातीत हैं, उनसे सम्बन्ध रखनेवाले रूढदू मतों में सत्यता क। अश 
बहुधा कमही रहता है। शायद॒ही कभी उसमें सब अंश सत्य हेता हो । 
बहुधा तो यही देखा गया है कि सवोश-सत्यता उनमें कभी नहीं 
रहती ; सत्यता का अंश मात्र रहता है। वह कभी थोड़ा होता है, कभी 
बहुत । पर वह ख़ब बढ़ाकर बतलाया जाता है, अथात्‌ आतिशयोक्ति से 
थोड़े सत्य को बहुत का रूप दिया जाता है । जिन दूसरे निश्नान्त सिद्धान्तों 


ह्द स्वाधीनता, 


के साथ उसका याग होना चाहिए, अतएव उसके साथही जिन दूसरे 
सिद्धान्तों का भी स्वीकार हाला चाहिए, उनसे वह अंश अलग रहता है । 
इसी अलग अवस्था में वह आदमियों के मन में स्थान पाता हैँ | इस प्रकार 
जो सत्यांश भूल से नहीं स्वीकार किया जाता, या जिसका प्रतिबन्ध कर 
दिया. जाता हैं, उसके आधार पर बने हुए सिद्धान्तों में से कुछ सिद्धान्त 
विरुद्ध-पक्षवाले स्वीकार कर लेते हें और उनके द्वारा रूढ़ि के बन्धनों को 
तोड़ डालते हैं । दूसरे पक्षवाले कभी कभी इन सिद्धान्तों की सत्यता 
रूढ़ मत की सत्यता का साइश्य दिखलाने की कोशिश करते हें-अथोत्‌ 
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वे यह साबित करना चाहते हें कि दोनों भें किसी तरह का विरोध नहीं 
कप 


ओर कभी कभी वे अपने विरोधिय से इस बुनियाद पर विवाद करने 
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लगते हूँ कि सत्य का सब अश हमारेही सिद्धान्त में है, तुम्हारे में नहीं। 
पिछले तरीके ने आदमियों के दिल भे अधिक जगह पाई है ; आदमियों 
ने उसे अधिक स्वीकार किया है। मनुष्य का स्वभावही ऐसा है के वह 
बहुतकरके किसी एकही पक्ष को स्वीकार करता है। एक से अधिक 
पक्षों को शायद्ही कोई स्वीकार करंता हो। अतएवं जिस समय मत- 
ऋन्ति होती है--जिस समय- अ्चल्लित मतों में बहुत व्यापक फेरफार 
होते हँ---उस समय भी सत्य का एक अंश स्वीकार कर लिया जाता है 
आर दूसरा छोड़ दिया जाता है । जो कुछ ज्ञात है उससे अधिक जानने, 
अथोत्‌ पहले ग्राप्त हुए ज्ञान की बृद्धि करने; का नाम उन्नति या सुधार है। 
पर उन्नति में भी आदमी अकसर सत्य के एकहदी अंश को लेलेत हैं | 
दूसरे को वे छोड़ देते हैं। विशेषता इतनीही होती है कि सत्य के जिस 
अंश का स्वीकार किया जाता है उसकी, छोड़े गये सत्यांश की अपेक्षा, 
अधिक जरूरत रहती हे ओर वह समय के अधिकतर अनुकूल भी हे।ता 
है। इससे इतनाही फ्रायदा होता हैं। यही उन्नति है और यही सुधार | 
जितन रूढ़ मत हैं पूर्णता किसीसें नहीं । वे चाहे सत्य के ही आधार पर 
निश्चित हुए हों, पर सत्यता का अंशमात्र उनमें रहता है। अतएवं उन 
रूढ़ मतों में सत्य के जिस अंश की कमी है वह अंश जित्न विरोधी मतों 
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में हो उन सब को कीमती समझना चाहिए-चाहें उनमें जितनी भूलें हों 
ओर चाहे उनमें जितनी गड़बड़ हो। जो लोग ऐसे तत्व या सिद्धान्त 
प्रकट करते हैं जिनको शायद हम अपने आप कभी न जान सकते, उन- 
पर, इसलिए क्रोध करना कि उनको वे तत्व या सिद्धान्त नहीं मालूम 
जो हमको मालूम हैं, बड़ा अन्याय हैं। शान्तचित्त होकर जो आदमी 
सांसारिक व्यवहार की बातों पर विचार करेग। वह इसे कभी डचित न 
सममेगा । उसे उलटा यह सममना चाहिए कि जब तक रूढ़ या प्रचलित 


बातों की एकपक्षीय विवेचना होती हे-उनपर लाग एकतरफ्री विचार करते 
हैं-/- तब तक विरोधी विचारकों का होना बहुतही ज़रूरी है। अथोत्‌ 
विरुद्ध-तत्वों का प्रतिपादन करनेवाले प्रतिपक्षा दल के न होने से काम 
नहीं चल सकता | क्योंकि रूढ़मतवालों के ध्यान को ऐसेही प्रतिपक्षी 
अधिक उत्साह और अधिक परिश्रम से अपनी तरफ खींचते हैं। ऐसेही 
प्रतिपक्षियों के द्वारा रूढ़मत के अनुयायी उस सत्याश के जानने में समथ 
होते हैं जिसकी, उनके मत में, कमी हाती है ओर जिस उनके भतिपक्षी 


सत्य का सवीश सममभते हैं । 


अठारें शतक में प्राय: सारे शिक्षित और उनको अगशुबा मानने- 
वाले सारे अशिकज्षित आदमी, नई विस्मयजनक सभ्यता और नये विस्मय- 
जनक विज्ञान, साहित्य और तत्वशाश्र को अचम्भे की दृष्टि से देखने में 
डूब से गये थे | वे लोग बढ़ बढ़कर बातें करते थे ओर कहते थे कि नये 
ओर पुराने ज़माने के आदामयों में बड़ा अन्तर है । सब विषयों में वे 
पुराने ज़माने के आदमियों की अपेक्षा अपने को श्रेष्ठ समभते थे । ऐसे 
समय में # रूसो के असत्याभासरूपी (सच होकर बाहर से भ्ूठ मालूम 

४ रूसो, इटली के जनीवा नगर में, १७१२ इ० में, पेदा हुआ | इसकी राय थी कि 
समाज की अनुमति से गवनमेंट की स्थापना होनी चाहिए । इससे कई देश इसके खिलाफ 
' हो गये-विशेष करके फ्रांस। इसने नीतिविषयक कई ग्रन्थ लिखे हैं। फ्रांस में जो घोर 
राजविप्लव हुआ डसके काह्शों में से इसके ग्रन्थों का प्रचार भी एक कारण था । 
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होनेवाले) बम के गोलों ने गिरकर एकतरक़ी मतों के बने बनाये ढेर को 
अस्तव्यस्त कर दिया और उनके तत्वों के डुकड़ों को दूसरे तत्वों के 
टुकड़ों के जोड़ से अपना आकार पहले की अपेक्ता अधिक अच्छा बना 
लेने में सहायता पहुंचाई | कहिए, इससे कितना फ़ायदा हुआ ? जितने 
मत उस समय रूढ़ थे वे सब रूसो के मतों की अपेक्षा सत्य से अधिक 
दूर न थे। उलठटा वे उसके अधिक निकट थे | अथोत्‌ रूसो के मतों में 

सत्य का जितना अंश था प्रचलित मतों में उससे अधिक था । और रूसो 
के मतों में जितना श्रम था प्रचलित मतों में उससे बहुत कम था। पर 
बात यह थी कि रूढ़ मतों में सत्य के जिस अंश की कमी थी वही अंश 
रूसो के मतों में खूब अधिक था ओर उसी अंश की ज़रूरत भी लोगों 
को खूब अधिक थी । इसीसे मतप्रवाह में पड़कर वह बह चला और धीरे 
धीरे सब लोगों तक पहुंच गया । जब रूसो के मतरूपी महानद की बाढ़ 
उतर गई तब सत्य का अंश नीचे रह गया। बाक़ी जो कुछ था वह सब 
बह गया । रूसा का मत था कि सीधा सादा, अथोंत्‌ सरल, बतोव सबसे 
अच्छा होता है और समाज के बनावटी बन्धन और दाम्भिक आचार- 
विचारों से नीति नष्ट या क्षीण हो जाती हैँ | इन बातों को उसने लोगों के मन 
में इतना ठांस ठांस कर भर दिया कि उनका प्रभाव आज तक सुशिक्षित 
आदमियों के हृदय में पहलेही की तरह जाग्रत है। तब से वह संस्कार 
पूवेबत्‌ वेंसाही बना हुआ है | उसका नाश नहीं हुआ । इन कठ्पनाओं का 
नतीजा बहुत अच्छा होगा और किसी समय वह देख भी पड़ेगा । परन्तु 
अब वह समय नहीं है कि सिफे बातूनी जमाख्चे से काम निकल सके। 
इस समय इन कल्पनाओं का-इन बातों का-प्रतिपादन भी करना चाहिए 
और इनके अनुसार काम भी करना चाहिए । अर्थात्‌ सिफे मुँह से कहना 
ही न चाहिए, करके दिखलाना भी चाहिए। 


राजनेतिक विषयों में भी यह बात पाई जाती है। राजनीति से 
सम्बन्ध रखनेवाले जो लोग हैं उन्होंने एक सामान्य सिद्धान्त यह निश्चय किया 
है कि राजसत्ता को अच्छी हालत में रखने के लिए दो पक्षों की ज़रूरत 
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है-एक रक्तक या स्थिर पक्ष, दूसरा सुधारक या. संशोधक पक्ष | अथोत्‌ 
एक ऐसा पक्त होना चाहिए जिसकी राय यह हो कि जो कुछ है उसेही 
बना रखना चाहिए; ओर दूसरा पक्ष ऐसा होना चाहिए जिसकी राय यह 
हो कि जो कुछ है उससे आगे बढ़ना चाहिए--उसकी उन्नति करना चाहिए। 
इन दोनों पक्षों की तब तक ज़रूरत रहती है जब तक इनमें से कोई एक 
पक्ष इतना प्रबल न हो जाय कि स्थिरता ओर सुधार, इन दोनों, के गुण 
उसमें आजांय | अथोत्‌ उसे यह मालूम होने लगे कि उस समय उसकी जो 
हालत है उसके खयाल से कौनसी बातें छोड़ देने ओर कौनसी वेसीही 
बनी रखने के लायक़ हैं । इस हालत को पहुंचने तक दो पक्षों का होना 
बहुत ही ज़रूरी है । क्‍योंकि दोनों में कोई न कोई दोष ज़रूर होते हैं । 
अतएव हर एक पक्ष अपने विपक्षी के दोषों को दिखाकर समाज को 
लाभ पहुंचा सकता है । विपक्षी की प्रतिकूलताही हर पक्ष को ओचित्य 
की सीमा के बाहर नहीं जाने देती-डसे अलुचित बातें करने से 
रोकती है। सर्वलाधारणजनसत्ता और प्रधानजनसत्ता, सम्पदा और 
समता, सहयोगिता ओर ग्रतिस्पधों, सामाजिकता ओर व्यक्तिता, स्वाधी- 
'नता और शासन के, या व्यवहार से सम्बन्ध रखनेवाली ओर भरी एसीही 
परस्पर विरुद्ध बातों के, अनुकूल या प्रतिकूल मत प्रकट करने के लिए 
सब लोगों को पूरी पूरी स्वाधीनता देना चाहिए-सब को. बिना किसी रोक 
टेक के आज़ादी मिलना चाहिए--ओर खूब उत्साह से समभाव रखकर इन 
विरोधी जोड़ों की विवेचना होना चाहिए। अथोत्‌ उपयोगिता ओर अनुपयो- 
गिता पर विचार होना चाहिए। जब तक ऐसा न होगा तब तक दोनों 
पक्षों के गुण-दोष समझ में न आवेंगे ओर एक पक्ष का पल्ला ऊंचा ओर 
दूसरे का ज़रूर नीचा बना रहेगा | व्यवहारसम्बन्धी जितने बड़े बड़े काम 
हैं उनमें से सत्य को खोज निकालना विरोधी बातों का मेल मिलाने-उनकी 
एकवाक्यता करने--पर ही अधिक अवलम्बित रहता है। पर विरोधी 
बातों की, यथासम्भव, ठीक ठीक एकवाक्यता करने के लिए बहुत 
कम आदमियों का मन यथेच्छ नन्‍्यायी, उदार और प्रशस्त होता है । 
 अतणएवब बेजोड़ बातों का जोड़ मिलाने, अथात्‌ बेमेल विषयों की एक- 
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वाक्यता करने, के लिए, दो विरोधी भण्डे खड़े करके, खब लड़ना 
मगड़ना पड़ता हे--ख़ब वादविवाद करना पड़ता है। जिन विरोधी मतों 
का उल्लेख ऊपर हुआ है उनमें से यदि किसीको मदद या उत्साह देना 
चाहिए तो जिस मत के अनुयायियों का दल, उस समय, निबेल हो 
डसेही देना चाहिए। क्योंकि, उस समय, आदमियों के फ़ायदे की 
जिन बातों की लोग कम परवा करते हैं उन्हींक लिए वह दल कोशिश 
करता है। अतएवं यदि वह पक्ष इस तरह की कोशिश न करे तो 
उन बातों पर यथोचित विचार न होने का डर रहता है। में जानता है 
कि इस देश में, इस समय, पूर्वाक्त बहुतसी बातों के विषय में अपने मत से 
भिन्न मत रखनेवालों की बातों ओर दलीलों को लोग सुनते हैं। उनके 
प्रकाशन में वे किसी तरह के अटकाव नहीं पेदा करते। भिन्न मतों की 
असहिष्णुता उनमें नहीं हैे। अनेक सर्वमान्य दृष्टान्तों ओर उदाहरणों 
के द्वारा इस व्यापक सिद्धान्त की सज़बूती की जा सकती है कि, आदमियों 
की आजकल जिस तरह की बुद्धि ओर जिस तरह की विवेचनाशाक्ति है 
उसके रहते, सत्यता के सब अंशों से जानकारी होने के लिए सिफ एकही 
सागे है । वह सागे मतभिन्नता हैं। किसी भी विषय में दुनिया भरकी 
प्रायः एक राय होने पर भी यदि उसके प्रतिकूल कोई कुछ कहना 
चाहे, फिर चाहे सारी दुनिया का पत्त ठीकहा क्‍यों न हो, तो भी उसे 
बोलने देना चाहिए। क्‍योंकि यह बहुत मुमकिन है कि अपने पक्त के 
समर्थन में वह कोई ऐसी बात कद्दे जिससे दूसरे पक्षवालों का फ़ायदा हो 
ओर जिसे न करने देने से सत्य का थोड़ा बहुत नुक्तसान होजाय । 

इसपर कोई यह आक्षेप कर सकता है कि---“ कुछ रूढ़, अर्थात्‌ 
प्रचलित, बातें-- विशेष करके बड़े बड़े ओर आवश्यक विषयों से सम्बन्ध 
रखनेवाली--ऐसी हें जिनमें सत्यता पूरे तोर पर पायी जाती है। यह 
नहीं कि उनका कुछ अंश सच हो और कुछ भ्ूठ । उदाहरण के लिए 
क्रिश्चियन धम्में की नीति को देखिए | नीतिसम्बन्धिनी सत्यता की उसमें 
ज़रा भी कमी नहीं है। उस सत्यता का पूरा अंश उसमें विद्यमान है। 
-यदि कोई आदमी उस नीति के विरुद्ध किसी तरह की नीति सिखलाने 
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लगा, या उसके विरुद्ध किसी तरह का उपदेश देने लगा, तो वह बहुत 
बड़ी ग़लती करेगा । उसकी नीति बिलकुलही अआ्रामक हेागी”। यह एक 
ऐसी बात है जो प्रतिदिन के व्यवहार से बहुतही अधिक सम्बन्ध 
रखती है। इसलिए यह दृष्टान्त सब से अधिक महत्व का है। जिस 
सिद्धान्त का वन मेंने किया हैं उसकी कसौटी में कसकर, येग्यता या 
अयोग्यता की जांच करने के लिए, इससे अधिक अच्छा दृष्टान्त ओर 
नहीं मिल सकता । इसलिए में इसे अपनी सिद्धान्त-रूपिणी कसोटी 
पर कसना चाहता हू। परन्तु क्रश्चियन नीति की जांच करने के पहले, 
इस बात का फैसला बहुत ज़रूरी है, कि क्रिश्वियन नीति से मतलब 
क्या है-क्रिश्थचियन नीति कहते क्रेसे हें! क्रिश्चियन नीति से यदि नई 
धम्मेपुस्तक (2९७ 768९॥) में कही गईं नीति से मतलब है तो जो आदमी 
उस पुस्तक को पढ़कर उस नीति का ज्ञान श्राप्त करेगा उसे शायद्ही 
इस बात की कल्पना होगी कि नीति से सम्बन्ध रखनेवाली जितनी बातें या 
जितने तत्व हैं वे सभी उस पुस्तक में हैं; अथवा यह कि नीतिविषयक सब 
सिद्धान्तों को पूरे तौर पर प्रत्यक्ष्य या अग्रत्यक्ष्य रीति से सिखलाने के 
लिएही उसकी उत्पत्ति हुईं है। यदि कदाचित्‌ उसकी कल्पना ऐसी हो 
जाय तो अचम्भे कीं बात होगी। इस नई पुस्तक में पुरानी नीति का 
. जिकर जगह जगह पर है। जहां कहीं उसमें नीति की बात है वहां उसका 
सम्बन्ध पुराने ज़माने से है। उसमें नीतिविषयक जो नियम हैं वे या तो 
पुराने नीतिशाख की भूलें दिखलाने के लिए हैं या पुराने नियमों को 
अधिक व्यापक और अधिक ऊंचे बनाने के लिए हैं । इसके सिवा और 
कोई अभिप्राय उनका नहीं है । फिर इस नई धम्मे-पुरतक में जो नीति 
नियम हैं वे इतने साधारण हैं कि उनका ठीकठीक शब्दार्थ समझना 
बहुधा असम्भव है । काव्य की भाषा जैसी सरस, धारावाही और आल- 
ड्लारिक होती है वेसीही इसकी भी है। धम्मैशासत्र, अथात्‌ क़ानून, की सी 
निश्चित ओर नियमित भाषा इसकी नहीं है। यह नहीं कि जिस शब्द 
: था वाक्य का प्रयोग जिस अर्थ के लिए किया गया हो वही उससे निकले। 


यह इसमें बहुत बड़ा दोष है। बिना पुरानी धम्में-पुस्तक की मदद के 
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नई पुस्तक से नीतिसम्बन्धी नियमों को अलग करने में आजतक किसी को क्‍ 
कामयाबी नहीं हुईं | पुरानी पुस्तक परिष्कृत अवश्य है---उसकी नियमा- 
वल्ली विस्तृत अवश्य हे-पर अनेक विषयों में उसके नियम सभ्यता की 
हद के बाहर चल गये हैं। सच तो यह है कि ये नियम सिफे असभ्य, 
अथात्‌ अनाय्ये जगली, लोगों के ही लिए हैं। क्रिश्वियन लोगों में सेंट 
वाल उक महात्मा हो गया हैँ | वह पुरानी थम्मेपुस्तकक की सहायता से 
कराइस्ट के नीतिनियमों का कभी अर्थ न करता था--कभी उनका समर्थन 
न करता था | इस तरह के समर्थन--इस तरह की व्याख्या-का वह पूरा 
उुसमन था। परन्तु वह अपने मालिक की डक्तियों की व्याख्या एक 
ओरही तरकीब से करता था । वह क्राइस्ट, अथोतू इंसा, की कही हुई 
नीति के पहले भी नीतिशास्त्र का होना क़्बूल करता था। ग्रीक ओर 
रमन लागा के नातिशाश्र इंसा के बहुत पहले बन चुके थे | सेंट पाल इन 
शाला का मानता था। उसने क्रिश्चियनों को जो उपदेश दिया वह बहुत 
करक इन्हं। ना।तशाल् के आधार पर दिया-यहां तक कि लोगों को रालाम 
ननाना तक उसने सशास््र बतलाया। यह बात उसके उपदेशों से साफ मालूम 
हाती हैं। जिसे लोग क्रिश्चियन नीति कहते हैं उसे यदि वे आध्यात्मिक 
या पारमाथक नी।ते कहें तो उनका कहना अधिक सयुक्तिक हो | क्योंकि 
ते नोति का रचना न तो क्राइस्ट ने की ओर न उसके प्रेरित दूतों या 
चेलों ने ही की। वह उनके बहुत दिन बाद तैयार हुई है। पहले 
पांच सो वर्षों में कैथालिक सम्प्रदाय के अनुयायियों ने धीरे धीरे उसकी क्‍ 
रचना को। आजकल के आदमियों और प्राटेस्टेंट सम्प्रदाय के अनु- 
या।येय। न यद्यपि इस नीति को आंख बन्द करके नहीं स्वीकार कर- 
लिया, तथापि, उन्होंने आशानुरूप विशेष फेरफार भी उसमें नहीं किये । 
मव्ययुग में 'जतर्नी नई नई बातें इस नीति में शामिल हो गई थीं 
उन्हेंका निकालकर इन लोगों ने अपने अपने पन्‍थ या समुदाय के 
अंडुकूल उनका जगह ओर बाते रखदीं। बस इसीमें उन्होंने सन्‍्तोष 
किया। में इस बात को खुशी से मानता हूँ कि इस क्रिश्चियन नीति और 
इसके उपदंशका ने बहुत बड़े उपकार का कास ककैया है। इसके लिए 
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सारी दुनिया उनकी ऋणी है। पर यह कहते मुझे सक्लोच तहीं. कि. 

पहुतस सहत्व के विषयां मे यह नीति अपूर और. एकपन्षीय, है । 

आर यदि ऐसे बहुतसे विचार ओर व्यवहार, जिनकी मंजरी इस नीति 
में नहीं है, योरपवालों के काम-काज, रीति-रस्म और . चाल-चलन में स्थान . 
न पाते तो उनकी कभी इतनी .उन्नति न होती। उनकी इस समय .जो 
हालत हैँ उससे कहां बदतर होती। क्रिश्वचियन नीति में विश्नतिकारंही 
का आधकता हैं ; उसके सब नियम बहुत करके निषेधरूपीही हैं । -जो 
ऊुछ उसमे हैं उसका आधिक अंश मूतिपूजाही के विरुद्ध है। उसकी 
कक आज्ञा देने की. अपेक्षा मना करने की तरक़् आधिक है; 
काम करने की अपेक्षा बेकार रहने -की तरफ़ अधिक : हैं; 
सज्जनता का अपन्ञा भोलेपन की तरफ़. आधिक हें। वह यह. नहीं 
कहती कि खूब उत्साह के साथ सत्कार्य करो; वह कहती है कि 
पापात्मा मत बनो-पाप से-दूर रहो। उस - नीति में इस तरह के वचन 
बहुत कम हैं कि-“तू यह काम कर”; -पर इस तरहः के वचन बहुत हैं 
के-/तू यह काम संत कर । लोर्गां में. विषयासाक्ति की आधिकता देख 
बेहद घबराकर उसने वराग्य की महिमा बहुतही . बढ़ादी-यहां तक कि 
विरक्त होना धीरे धीरे न्‍्यायसद्भत और धर्म्मानुसार माना जाने-लगा। 
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वह कहती हैँ कि सदाचरण का एक मात्र फल .खरे-की ग्राप्ति और नरक 
स॑ बचना हैँ। इस विषय में यह .नीति पुराने ज़माने के. कुछ उत्तमोत्तम 
धाभमका की नीते की अपेक्षा बहुतही कम योग्यता की है।. क्योंकि 
इससे स्वार्थ-साधन की इच्छा विशेष बढ़गई है. और लोगों के मन से. 
यह बात - उतरती चली. जारही है कि परोपकार करना भी हमारा परम 
धम्मे है। परोपकारसम्बन्धी विचारों को इसने आदमियों के द्लि से. 
दूर कर दिया हैं। दूसरों के फ़ायदे का लोग वहीं तक खयाल करते हैं 
जहां तक उनके स्वार्थ की हानि नहीं होती। क्रिश्चियन नीति केवल 
आज्ञावाहक नाते हैं , ओर कुछ नहीं। अथोत उसका सिद्धान्त सिफे 
यह हैं कि आंख बन्द करके लोग डसके नियमों का चुपचाप पालन 
कुर | उसका आज्ञा हैँ कि जितने अधिकारी हैं, जितने सत्ताधारी हें, 
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उनका कहना, बिना ज़रा भी ज़बान हिलाये, सब को मानना चाहिए । हां, 
यदि वे धम्मविरुद्ध कोई दुराचार करना चाहें तो उनकी आज्ञा मानना 
मुनासिब नहीं; पर वे चाहे हम पर जितना जुल्म. करें, चाहे हमको 
जितनी तकलीफ़ पहुंचावें, हमारा यह कतंव्य नहीं कि हम उनकी आज्ञा 
को भद्ग करें। ऐसी हालत में उनके खिलाफ़ विद्रोह खड़ा करने, अथात 
 बलवा करने का, तो जिकरही नहीं | वह तो बहुत दूर की बात है | उसका 
तो नामही न लेना चाहिए। अब यदि आप पुराने मूर्तिपूजक देशों की 
नीति पर ध्यान दीजेएगा तो आपका मालूम हो जायगा कि उसमें . 
स्वदेशप्रीति की बहुत अधिक महिमा गाई गई है-यहां तक कि व्याक्ति- 
विशेष के स्वार्थ की अपेक्षा देश और समाज के स्वार्थ की तरफ अधिक 
ध्यान दिया गया हैं। अथात्‌ पुराने मूर्तिपूजक देशों में जो देश आधिक . 
समभदार थे उन्होंने स्वारथें की अपेक्षा पराथे को ही विशेष महत्व दिया 
है । पर क्रिश्चियनों की नीति में, मनुष्य के इस बहुत बड़े कर्तव्य का 
उपदेश तो दूर रहा, नाम तक नहीं है ; उल्लेख तक नहीं है ; जिकर तक 
नहीं है। उदाहरण के लिए, यहां पर. में एक विशेष महत्व का वचन 
उद्धत करता हू। यह वचन क्रिश्वियन लोगों की नई धम्में-पुस्तक का 
नहीं हैं ; मुसलमानों के कुरान का है। वह वचन यह हे:--““अपने राज्य 
में अधिक योग्य आदमी होने पर भी जो राजा कम योग्यता के आदमी 
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को कोई आधिकार देता है वह केवल इंश्वरही की दृष्टि में अपराधी नहीं। 
होता, किन्तु देश की दृष्टि में भी अपराधी होता हैं-वह दोनों की दृष्टि 
में पाप करता हैं। स्वदेश-सेवा या स्वदेश-कर्तव्य के सम्बन्ध में जो 
थोड़ा बहुत महत्व आजकल की नीति में पाया जाता है वह क्रिश्वियन 
नीतिशाल्न की बदौलत नहीं है ; उसके लिए हम लोग ग्रीस और रोस 
के पुराने नीतिशाख्नत के ऋणी हैं। उसीके श्रसाद से इस तरह की 
कल्पना हम लोगों के मन में पेदा हुई है। घरग्रहस्थी के कामों, अर्थात 
खानगी बातों, तक में जो थोड़ा बहुत मनोमहत्व, उदारभाव और आत्म- 
गोरव देख पड़ता हे बह धा्स्मिक शिक्षा से नहीं, किन्तु मानुषिक शिक्षा 
से हमें मिला है। वह भी श्रीक ओर रोमन नीतिशाखत्र ने ही हमें उधार 
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दिया है। जिस क्रिश्वियन नीति में सिर्फ आज्ञापालन पर ही इतना 
जोर दिया गया हूँ उससे ये गुण हमको कदापि मिल भी न सकते | 

मेरे कहने का यह मतलब नहीं कि जिन दोषों का मैंने ऊपर 
ज़िकर किया-जिन अभावों का मैंने ऊपर उल्लेख किया-वे सब 
आदि से लेकर अन्त तक क्रिश्चियन नीतिशाखत्र में भरे हुए हैं।. उनको 
में सब कहीं अन्तवंर्ती नहीं मानता । उनको में सब कहीं स्वाभाविक नहीं 
कहता । मरा यह तात्पय्य नहीं कि चाहे जिस तरह से विचार किया 
जाय इन दोषों से इस नीति का पीछा नहीं छूट सकता। और न मेरे 
कहने का यही तात्पय्ये हैँ कि नीतिसम्बन्धी जो बातें इसमें नहीं हैं 
उनका मेल इसमें कही हुई बातों से नहों हो सकता। खद. क्राइस्ट के 
सिद्धान्तों और उपदेशों पर तो में परोक्ष रीति से भी इस तरह का दोषारोप 
नहीं कर सकता-पय्योय से भी दोष दिखलाने की चेष्टा नहीं कर सकता । 
मेरी राय यह है कि जो कुछ जिस मतलब से क्राइस्ट ने कहा है वह 
बहुत ठीक कहा है ; उसके सच होने में कोई सन्देह नहीं। नीतिशाख 
में जितनी बातें अच्छी अच्छी होनी चाहिएं वे सब, बिना खेँचातानी 
के, ऋराइस्ट के उपदेशों में पाई जाती हैं। उनमें कोई बात ऐसी नहीं 
जा नीति के नियमों के प्रतिकूल हो। यह नहीं कि उसके कोई वचन 
सावेजनिक नीति के किसी अंश से मेल न खाते हों। तथापि जो कुछ 
क्राइस्ट ने कहां हें, जो उपदेश कऋराइस्ट ने दिया हे, उस. सब में सत्य का 
अंश मात्र हें। अथात्‌ सत्य उसमें सर्वेतोभाव से नहीं हैं; सत्य का 
सर्वाश उसमें नहीं आगया। और क्राइस्ट का उद्देश्य भी ऐसाही था । 
किश्वियन धम्मे की नीब डालनेवाल इस आचाये के जो वचन, या जो 
उपदेश, लिख रक्‍्खे गये हैं उनमें उत्तमात्तम नीति के बहुतसे प्रधान 
प्रधान तत्व नहीं पाये जाते। क्राइस्ट का उद्देश्य भी उन तत्वों के 
बतलाने का न था। इसीसे क्राइस्ट की डाली हुई नींव पर क्रिश्वियन 
नीति की जो इमारत तैयार कीगई है उसमें उन तत्वों को जगह नहीं 
मिली । वे उसमें कहीं नहीं देख पड़ते। इस दशा में संसार के सारे 
व्यवहारों से. सम्बन्ध रखनेवाले नीतितत्वों को क्राइस्ट की नीतिमाला 





आई 
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से दूंढ़ निकालने का जो लोग हठ और दुराग्रह करते हैं वे भूलते हें । 
जो लोग यह कहते हैं, कि. यद्यपि ऋाइस्ट ने नीति के सब नियमों की 
योजना अपने वचनों में नहीं की तथापि वे सब उस धम्मेस्थापक को मंजूर 
ज़रूर थे, बे सरासर ग्रलती करते हैं। मेरी यह भी राय है कि इस 
तरह की अनुदार बुद्धि-इस तरह की सइचित कल्पना-धीरे धीरे 
अधिकाधिक हानिकारक होती जाती है ओर जिस नीति को सिखलाने 
ओर उत्तेजित करने के लिए इस समय समाज के अनेक हितचिन्तंक 
परिश्रमपूर्वक प्रयत्न कर रहे हैं उसकी क़ीमत को वह बेतरह घटा रही है। 
मुझे इस बात के खयाल से बहुत डर लगता है कि इस प्रकार की ख्लालिस 
धम्मेशिक्षा के ज़ोर से लोगों के मन ओर आचार-विचार को परिमाज्जित 
बनाने; ओर दूसरे प्रकार की नीति की कुछ भी परवा न करने, से 
लोगों का स्वभाव नीच, कमीना और पराधीन होता जाता है । दूसरे 
प्रकार की नीति, अभीतक, क्रिश्चियन नीति के साथ साथ सिखाई जाती 
रहो है; उसने क्रिश्चियन नीति की उन्नति- तक की है | अबतक क्रिश्वियन 
नीति की बदौलत अनेक अच्छे अच्छे तत्व दूसरें प्रकार की लौकिक 
नीतियों को मिले हैं और क्रिश्चियन नीति ने भी दूसरी नीतियों से बहुतसी' 
अच्छी अच्छी बातें पाई हैं। पर अब यह बात बन्द होती जाती है। यह 
अच्छा नहीं | इससे बड़ी हानि है। क्‍योंकि आदमियों के मन में अब 
यह भावना जोर पकड़ती जाती है कि इंश्वर की इच्छा अनिवांय है ; उसे 
कोई रोक नहीं सकता; वह जो कुछ चाहता है. करता है। यह- 
कल्पना लोगों के मन में अब. बहुत कम पेदा होती है कि इंश्वर परम 
दयालु है ; ईश्वर कीं नेकी में कोई सन्देह नहीं ; खबी में ईश्वर अपना 
सानी नहीं रखता। मनुष्य की नेतिक उन्नति के लिए-मनुष्य की सदाचार- 
वृद्धि के लिए-करिश्चियन नीति के साथ. साथ और और नीतियों का होना 
भी बहुत ज़रूरी है। अथोत्‌ जो लोग क्रिश्चियन धम्मे के अनुयायी हैं 
उनको चाहिए कि वे सिफे अपनीहीं धम्मंनीति के भरोसे न बेठे रहें : 
आओरों की नीति से भी मदद लें। जब तक मनुष्य के मानसिक विचार 
पूणता को नहीं पहुंचते-जब तक मनुष्य का मन खूब उन्नत नहीं होजाता- 
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तब तक मतभिन्नता का होना बहुत ज़रूरी है। इस दशा में बिना मत- 
वैचित्रय के सत्य मत का-सत्य बात का-पूरा पूरा ज्ञान नहीं होसकता । 
इसका मुझे पूरा विश्वास है। ओर ओर नीतिशास्त्रों के नियमों की 
पाबन्दी करने में क्रिश्चियन नीतिशासत्र के नियमों को भुला देने, या उनके 
अनुसार व्यवहार न करने, की सलाह में नहीं देता । में यह नहीं कहता 
कि जो तत्व क्रिश्वियन नीति में नहीं हैं उन तत्वों को और लोगों की 
नीति से ले लेने में जो तत्व क्रिश्वियन नीति में हैं उनको भूल जाब । ऐसा 
करने की कोई ज़रूरत नहीं। ऐसा करना अच्छा भी नहीं। तथापि 
इस तरह की भूल होना सम्भव भी नहीं। मिथ्या विश्वास रखनेवाले 
पाखण्डी आदमियों से) ऐसी भूल हो सकती है। दूसरे नीतिशासत्र के 
तत्व वे भूल सकते हैं । ऐसी भूल का होना बुरा है, अनुचित है, अहितकर 
है। इसमें सन्देह नहीं। ओरों की नीति से अच्छी अच्छी 
बातें लेलेने में फ़ायदा है; और बहुत फ्रायदा है। इससे उस फ़ायदे के 
ख्याल से इस तरह की भूलों की परवा न करना चाहिए। किसी नई 
चीज़ के पाने में कुछ खच्े भी करना पड़ता है। इस बात को ध्यान 
में रखना चाहिए और इस तरह की भूलों को, होनेवाले उस बहुत 
बड़े फ़ायदे की क्रीमत समभना चाहिए । हमारे नीतिशाखत्र में सत्य का 
सवाश नहीं है ; सिफे उसका कुछ अश भर है। अथोत्‌ उसमें थोड़ाही 
सत्य है। ऐसा होने पर भी जो इस बात का दावा करते हैं कि थोड़ा 
'नहीं, पूरा सत्य, उसमें विद्यमान है उनका यह बहुत बड़ा फर्ज है-बहुत 
बड़ा कतेव्य है-कि उनके इस दावे के विरुद्ध जो आज्षिप हों उनको वे 
सुनें। यदि आक्षेप करनेवाले, अथोत्‌ विरोधी दल के लोग, भी यह 
कहने लगें कि हमारेही मत में सत्य का सवाश है ; उसमें सत्य की ज़रा 
भी कमी नहीं है ; तो उनका भी यह दावा सर्वथा अनुचित है । वह कभी 
न्यायसज्ञत नहीं कहा जासकता। ऐसे दावे को सुनकर हम अफ़रसोस 
करसकते हैँ ; पर उसे रोक देना हमे उचित नहीं | उचित हमें यह है 
कि हम इस तरह के दोव का सयुक्तिक खण्डन करें और यथारीति डसे 
_ झूठ साबित कर दें । क्रिश्चियन लोग जिन पर-धम्मंवालों को नास्तिक, 
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धर्म्मनिन्दक या अविश्वासी कहते हें उनको यदि वे यह सिखलाना चाहें 
कि वे क्रिश्चियन धर्म्म के विषय में पक्तपात छोड़कर जो कुछ कहना हो 
कहें, तो क्रिश्वियनों को चाहिए कि वे भी परधम्मवालों के धम्मेसम्बन्ध में 
पक्षपात छोड़ दें। जिन लोगों का इतिहास से थोड़ा भी परिचय है वे 
भी इस बात को अच्छी तरह जानते हैं कि नीति के जितने तत्व बहुतही 
डंदार और बहुतही अनमोल हैं उनका सब से अधिक भाग क्रिश्चियन 
धर्म के अनुयायियों की करषा का फल नहीं है। वह सिर्फ उन्हीं लोगों 
का प्रसाद नहीं है जो क्रिश्वचियन मत के सिद्धान्तों को नहीं जानते थे ; 
किन्तु उनका भी है जो इस मत के सिद्धान्तों को अच्छी तरह जानकर 
भी उन्होंने उनको क़बूल नहीं किया | इस बात पर धूल डालने की कोशिश 
करना गोया सत्य को छिपाना है। इस तरह की अनुचित काररवाई से 
सत्य की सेवा नहीं हो सकती-सत्य की उन्नति नहीं हो सकती-सत्य की 
प्रीति नहीं बढ़ सकती । 


. मेरा यह मतलब नहीं हे कि जितने मत हूँ उन सब को प्रकट करने 
के लिए बेहद व बेहिसाब स्वतन्त्रता देने से जितने धार्म्मक सम्प्रदाय हें 
ओर जितने तत्वज्ञान-सम्बन्धी पन्थ हैँ उनकी सारी बुराइयों का एकदम 
संहार हो जायगा। जो अल्पज्ञ हैं वे जब अपने मत की योग्यता की 
विवेचना करेंगे ; वे जब अपने सिद्धान्तों के विषय में उपदेश देंगे ; वे जब 
अपनी समझ के अनुसार बतोव करेंगे ; तब उनको ज़रूर खयाल होगा 
: कि उनके मत से अच्छा और कोई भी मत दुनिया में नहीं है; ओर यदि 
है भी तो उसमें कोई बात उनके स्वीकार करने लायक़ नहीं है। लोगों 
को वादविवाद ओर विवेचना की चाहे जितनी अधिक स्वतन्त्रता 
दीजाय, जुदा जुदा पन्‍्थों का बनना बन्द न होगा । यह में अच्छी 
तरह जानता हूं। जो बात अपनी दृष्टि में नहीं आई उसे जब अपने 
विरोधी बतलावेंगे तब लोग और भी आधिेक चिढ़ जायंगे ; और भी 
अधिक उससे द्वेष करने लगेंगे ; ओर पहले से भी अधिक हदृढ़ता से 
उसका त्याग करेंगे । यह सब सच है.। परन्तु ह॒ठपूर्वकः बादविवाद करने» 
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बाले परस्पर विरोधी-दुलों पर इस विवेचना का यद्यपि कुछ भी अच्छा 
असर न होगा, तथ(पि जो लोग तटस्थ रहकर शान्तिपूवक इस विवाद 
को सुनेंगे उनके चित्त पर इसका जो असर हे।गा वह बहुतही हितकर 
हेगा । सत्य के किसी अश का बिलकुलही लोप कर देने से जितना 
अहित हे।ता हैं उतना अहित उसके कुछ आअशों में परस्पर विरेाध पेदा 
हेजाने से नहीं होता; फिर चाहे वह विरोध जितना प्रबल हो | जब 
लोगों के मन में यह बात जम जाती है कि दे।नों पक्षवालों की दलीलें 
सुननाही चाहिए तब भलाई की जरूर आशा हेती है | पर जब 
आदमी हठधर्म्मी करके किसी एक पक्ष की तरफ क्कुक पड़ते हैँ तब ज़रूर 
अधिक भूले दवोती हैं; और तभी मिथ्याविश्वास 'को अधिक मजबूती 
आती है । इस दशा में सच बात भ्ूठ हाजाती है । इससे उसका 
परिणाम भी बुरा होता है। जब किसी विषय में बाद-विवाद होता है 
तब दोनों पक्षों को अपना अपना वकील करने देना चाहिए। ऐसा 
होना बहुत जरुरी है। क्योंकि एकही पक्ष के वकील की बहस सुनने 
से दोनों पक्षों का निष्पक्षपातपूर्वेक विचार करने की सदबुद्धि बिरलेही 
जज को होती है। इससे जज को उचित है कि वह देनों पक्षों को 
अपने अपने वकील मुक्करर करने दे; उनमें से हर एक को अपने अपने 
पक्ष को सच साबित करने के लिए यथासाध्य चेष्टा करने दे । यही नहीं 
किन्तु जो कुछ बे.कहें. उसे वह ध्यान से सुने भी। जब तक यह बात 
न होगी-जब तक इस तरह की खतंत्रता न दी जायगी--तबतक सत्य की जीत 
न हे|गी.। जितत्नी अधिक इस तरह की स्वतंत्रता लोगों को मिलेगी उतनीही 
अधिक सत्य की जीत हागी; उतनीहीं अधिक सत्य की वृद्धि होगी; 


उलनीही अधिक सत्य की. उन्नति. हागी। 

... असार में जितने सुख हैं वे सब मनुष्य के मानसिक सु्खों पर ही 
अवलःम्बित हैं। वे उन्हीं पर मुनहसिर हैं। मनोविषयक सुखों की प्राप्ति 
सेही सब तरह के सुख श्राप्त होते हैं। इसीसे सब को अपनी अपनी राय 
_क्लायम, करने और उसे जाहेर करने की आजादी का मिलना बहुत ज़रूरी 
बात है--अपना अपना सत स्थिर करने और उसे प्रकट करने की खतंत्रता 


१९४२ ह स्वाधीनता 


का मिलना बहुत आवश्यक है। इस बात का विचार, इस बात का निरूपण, 
यहां तक चार प्रकार से किया गया। चार बातों, या चार तत्वों, को 
प्रधान मानकर इस खतंत्रता की-इस आज़ादी की-विवेचना हुईं। उनको अब 
में सक्षेप से दोहराता हूं। द 

पहला--यदि किसी मत का प्रकाशित किया जाना रोक दिया जाय 
तो बहुत हानि होने की सम्भावना हे | क्योंकि यइ कोई नहीं कह सकता 
कि जिस मत का प्रकाशन रोका गया है वह सच नहीं है। सम्भव है 
वह सच हो। हृढ़ता के साथ यह कहना कि वह सच नहीं है मानो सर्वेज्ञ 
है।ने का दावा करना है। 


दसरा-- जो बात जाहिर की जाने से राकी गई है वह यदि आ्रान्ति- 
मूलक भी हो तो भी उसमें थाड़ी बहुत सत्यता का हाना सम्भव हूं। बहुधा 
उसमें सत्यता का थोड़ा बहुत अश होता भी है। जितनी प्रचलित बातें हैं, 
जितने प्रचलित मत हैं, जितने प्रचलित रीति-रवाज हैं, उनमें सत्य का. 
सर्वांश बहुत कम रहता हैँ। अथोत्‌ बहुत कम यह्‌ देखा जाता हे कि वे. 
सर्वतोभाव से सच हें--पूरे तोर से सही हैं । अथवा यों कहिए कि सत्य का 
सर्वाश उनमें कभी रहताही नहीं। इससे विरोधी मतों की परस्पर रोकमोंक 
होने से ही सत्य के शेष अश के मिलने की आशा रहती है । 

तीसरा--मान लीजिए कि रूढ़ मत, अथोत्‌ प्रचलित राय या बात, 
ठीक हूं । यही नहीं |केन्तु यह भी मान लीजिए कि वह सब तरह से सच है ; 
उसका सर्वाश सत्य हूं ; उसका कोई अश आंतिमूलक नहीं। तेभी यदि 
वह मत प्रकट न किया जायगा और उसके विपक्षी, दिल खोलकर, खूब 
उत्साह के साथ उसका विरोध न करेंगे तो वह मत एक दुराग्रह की तरह- 
एक हठवाद की तरह--लोगों के मन में ल्लीन रह जायगा। उसकी उपयोगिता, 
उसकी सयुक्तिकता, उसकी सत्यता का कभी अनुभव न होगा। वह बात 
कर्भा उनका समम में अच्छी तरह न आ।वेगी | का आ 
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चोथा---यही नहीं, किन्तु वद-विवाद ओर विवेचना न होने से किसी 


२ 


भी संत, राय या बाल के असली अर्थ के कमज़ोर होजाने या उसके 


स्था, १४ 


दूसरा अध्याय, ११३ 


बेलकुलही भूलजाने का डर रहता है; ओर आदमियों के आचार, विचार 
ओऔर व्यवहार पर उसका जो परिणाम होना चाहिए वह धीरे धीरे जाता 


३ कक 


रहता हैं | इस दशा में उस सत की जो मोटी मोटी बाते होती हँ--जो विशेष 

विशेष वचन होते हैं--सिफे वही याद रह जाते हैं। उनसे कोई फ़ायदा 

नहीं होता ; उनकी हितकारिणी शक्ति जाती रहती है; परिणाम में अच्छा 

फल देने की उनकी शक्ति क्षीण हो जाती है । उस मत की नियमावली 

का-उसके वचनों का-मन के ऊपर सिफे बोर मात्र 'लदा रहजाता है। 
आर जा 


कि ज चर के 5 8 पर ० ४. 
ओर, तजरुबा ओर समम के बल से सच्चे ओर मनोनीत विश्वास के 
जमने में बहुत आधिक बाधा आती है । 


की (कि 


कुछ आदभियों की राय हैं कि जिसका जो मत हो उसे प्रकाशित 
करने के लिए उसको पूरी स्वतन्त्रता होनी चाहिए; परन्तु उसके प्रकाशन का 
प्रकार-उसके जाहिर करने का तरीक्वा--परिमित होना चाहिए। उसमें तीब्रता का 
होना अच्छा नहीं । उसमें वाद-विवाद करने की सीमा का उल्लन्नन होना अच्छा 
नहीं | अतएवं विचार ओर विवेचना की स्वाधीनता का विषय समाप्त करने 
के पहले इन लोगों के मत की भी में समालाचना करना चाहता हूं। अब यह 
देखना हैं कि विवाद की सीमा कहां पर ओर केस नियत करना चाहिए । 
किस जगह तक जाने से सीमा का उल्लज्नन होगा और किस जगह तक 
न जाने से सीमा का उल्लनल्नन न होगा | पर इस तरह की सीमा नि- 
यत करना असम्भव हे-नामुमकिन है। यह बात अनेक प्रमाणों स 
सिद्ध की जा सकती हे | क्‍योंकि जिसके सत के विरुद्ध विवेचना की जाती हँ- 
जिसकी बात का खण्डन किया जाता हे---डसको क्रोध आना, या बुरा मालूम 
होना ही, यदि सीमोल्लइ्नन का प्रमाण, या चिन्ह, माना जाय तो तजरुबा इस बात 
की गवाही दे रहा है कि जब जब ग्रतिकूल समालेाचना, विरुद्ध-वाद, या दूसरे के 
मत का खण्डन ख़ब प्रबल और खूब प्रभाव से भरा हुआ होगा तब तब जिन 
लोगों के मत के प्रतिकूल विवेचना होगी उनको जरूर ही बुरा लगेगा। 
विरोधी पक्ष का जो जो आदमी उन्तकी दलीलों को विशेष सबल श्रमाणों 
द्वारा काटेगा और खूब जी जान लड़ाकर उनको निरुत्तर कर देगा उस उस पर 
सर्य्यादा के बाहर जाने का जरूरही इलज़ाम लगाया जायगा। इस दशा में 
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विरोधियों को यह ज़रूरही मालूम होगा कि उसने विवेचना की सीमा का 
उल्लह्नन किया। व्यवहार की दृष्टि से देखने में यह बात यद्यपि महत्व की मालूम 
होती है, तथापि यह एक ऐसी प्रधान आपत्ति है-एक ऐसा खास उज्ज है-कि 
उसके सामने यह बात कोई चीज़ही नहीं | कोई मत सच होने पर भी 
यदि उसके विवेचन की रीति सदोष हे, तो उसके प्रतिकूल आपत्ति हो 
सकती है ओर बैसी विवेचना करनेवाले की निर्भेत्सना भी की जा सकती 
है। ऐसी हालत में उसकी मलामत करना, उसकी निन्‍दा करना, उसे 
दोषी ठहराना बहुत उचित होगा । इसमें कोई सन्देह नहीं। परन्तु इस 
तरह के मुख्य दोष ऐसे होते हें कि दोषी आदमी, भूल से, या और किसी 
अचानक घटना के पेंच में पड़कर, यदि उनको खुदही क़बूल न करले, 
तो उनके सदोष होने के विषय सें उस क़ायल करना-उसे अपना दोष 
मान लेने के लिए विवश करना--प्राय: असम्भव हांता हैं। अनुचित, या 
धोखे से भरी हुईं, दलीलें पेश करना; ग्रमाणों या प्रत्यक्ष बातों को छिपाना; 
जिस विषय की विवेचना हो रही है उसके कुछ अशों का अन्यथा वर्णन 
करना ; ओर विरोधी पक्ष के मत को और का औरही रूप देना-इत्यादि 
इस विषय के बहुत बड़े बड़े दोष हैं । तथापि ये सब महा दोष आदमियों 
के हाथ से हमेशाही हुआ करते हैं ; ओर ऐसे वेसे आदमियों के हाथ से 
नहीं ; किन्तु बड़े बड़े समझदार ओर. विद्वानू आदमियों के हाथ से । 
फिर ये ज्ञोग इन बातों को दोषही नहीं समझते | इस प्रकार की नीति 
का अवलम्बन वे बुद्धिपुरसर करते हैँ। अतएवं सप्रमाण और अन्‍न्तः- 
करणापूर्वक यह कहना बहुत कठिन जाता है कि वे लोग जानबूमाकर 
ऐसा अपराध करते हैं--जानबूककर वे किसी बात को अन्यथा सिद्ध करने 
की चेष्टा करते हैं। इस कारण वाद-विवाद और विवेचना से सम्बन्ध 
रखनेवाले इस बुरे व्यवहार का-इस बुरी काररवाई का-क्वानून के द्वारा 
प्रतिबन्ध करना कभी डचित, योग्य और न्यायसजद्भत नहीं हो सकता । 
जिस वाद-बिवाद को लोग अपरिमित, संयमहीन या कोपगारभत कहते हैं 
उसमें कुचेष्टा, उपहास, गाली; व्यद्ग्थ ओर व्यक्ति-विशष सम्बन्धी नोक 
भोंक आदि का अन्तभोव होता है । यदि फोई यह सलाह दे कि वाद॑- 
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विवाद के इन तेज हथियारों से दोनों पक्षवालों में से कोई भी काम न ले 
तो उसका कहना आधिक सयुक्तिक होगा । पर उसकी बात सुनेगा कौन ! 
क्योंकि लोगों का खयाल यह हो रहा है कि सिफे रूढ़, अथोत्‌ प्रचलित, मत 
के विरुद्ध बोलनेवालों को इन शञ्तरों से काम लेने की मनाई होनी 
चाहिए। पर जो मत रूढ़ नहीं हैं-जो बातें प्रचलित नहीं हेँ-उनके 
विरुद्ध यदि कोई इनसे काट करने . लगे तो कोई उनको कुछ न कहे । 
यही नहीं, किन्तु बहुत सम्भव है, लोग उसकी तारीफ़ भी करें और कहें 
कि इसे जो क्रोध आया वह बहुत ठीक आया और इसने आवेश में 
आकर जो कुछ कहा वह बहुत ठीक कहा। परन्तु सच बात यह 
कि इन शब्हों के उपयोग से सबसे अधिक हानि हीन पक्षवालों ही की 
होती है। जो पक्त निराश्रय हैं-जो पक्ष निबेल है-उसीको अधिक क्षति 
पहुंचती है। और यदि इन शब्मों का उपयोग बन्द कर दिया जाय, अथोत्‌ 
यदि इनके चलाने की मनाई हो जाय, तो जो मत रूढद, अतणव प्रबल, 
होगा उसीको विशेष लाभ होगा । इस प्रकार का सबस बड़ा अपराध अपने 
विपक्षी को दुःशील, दुजेन या दुराचारी कहकर उसे कलक्लित करना है । 


किक कि है" . 


जो लोग अप्रचलित मत का पक्ष लेते हैं, अथोत्‌ जो मत रूढ़ नहीं है 
उसे जो स्वीकार करते हैं, उनपर ऐसे कलड् अधिक लगाये जाते हैं । 
ऐसे लोगों की संख्या बहुत कम होती है। सब आदमी उनका 
दबाव नहीं मानते । इस बात की कोई परवा भी नहीं करता कि 
उनके साथ लोग बुरा बरताव कर रहे हैं या भला | यदि इस बात की 
परवा किसीको होती है तो सिर्फ उन्हींको होती है जिन पर ऐसे कलइू 
लगाये जाते हैं । पर जो किसी प्रचालित रीति, या किसी प्रचलित मत, 
पर आक्रमण करते हैं उनको लोग ये वचनशख्त्र नहीं उठाने देते । वे इन 
शर्तों को अच्छी तरह काम में ला भी नहीं सकते | और यदि वे इनसे 
काम लें भी तो उलटी उन्हींकी हानि हो-अथोत्‌ दूसरों की व्यथे निन्‍्दा 
करने से उनका निर्वाह न हो सके । इसलिए, मामूली तौर पर जो मत 
प्रचलित मर्तों के विरुद्ध हैं उन्हींके अनुयायियों को वाद-विवाद की सीमा 
के भीतर रहना चाहिए-उन्हींको नियंमित और परिमित विवेचना का अभ्यास 
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करना चाहिए | तभी लोग उनकी बातों को शान्तिपूर्वक सुनेंगे । तभी 
लोग उनकी दलीलें पर गौर करेंगे | उनको इस बात की हमेशा खबरदारी 
रखना चाहिए कि उनके मुंह से कोई ऐसा शब्द, या वाक्य, न निकल जाय 
जो किसीको नागवार हो | इस विषय में ज़रा भी वेपरवाही उनसे हुई- 
जरा भरी असावधानी उन्होंने की-कि उनकी हानि हुईं | इस हालत में वे 
हानि से कभी नहीं बच सकते । इधर प्रचलित मत के अलुयायियो ने 
यदि बेहिसाब गाली गलौज से काम लिया तो लोग नया मत स्वीकार करने 
से डरते हैं और उस मत के पक्तपातियों की बातें ओर विवेचना सुनन का 
साहस भी नहीं करते | इससे यदि लोगों की यह इच्छा हो कि जो बात 
सत्य और न्याय्य है उसीकी जीत हो, तो दुर्बल पक्ष का प्रतिबन्ध करने 
की अपेक्षा प्रबल पक्त का प्रतिबन्ध करने की ही बहुत अधिक जरूरत हैं । 
टुर्बल दलवालों को गालियों ओर व्यथ कलड्डलों से बचाने के लिए प्रबल 
दलवालें को ही रोकना अधिक न्यायसज्भत है। उदाहरण के लिए धा+्म्स- 
कता की अपेक्षा अधाम्मिकता पर ही होनेवाले व्यथे आक्रमणों का रो- 
कना अधिक ज़रूरी हैं। पर यह निरविवाद है कि इस विषय में दोनों में से 
किसी पक्ष को भी अपने विरोधी पक्त का अटकाव करने के लिए क़ानून 
या हुकूमत की शरण जाना अनुचित है । अथोत्‌ अधिकार 
और क़ानून के ज़ोर से किसी तरह का अटकाव, या अतिबन्ध, करना 
मुनासिब नहीं है।झेो मामला जैसा हो--जो बात जैसी हो-- 
उसकी सब हालतों का अच्छी तरह खयाल करके समाज को उसका 
फ़ैसला करना चाहिए । जिसकी विवेचना में---जिसके वादविवाद 
में, फिर चाहे वह जिस पक्ष का हो, अग्रामाशिकता, द्वेष, दुराग्रह, हठ 
ओर दूसरे के मत के विषय में असहनशीलता देख पड़े समाज को उसेही 
देाषी ठहराना चाहिए। इस तरह किसीको अपराधी ठहराने के 
लिए समाज को इस बात पर ध्यान न देना चाहिए कि अपराध करने- 
वाला आदमी किस पक्ष का है। चाहे वह अनुकूल पक्ष का हो, चाहे 
प्रतिकूल पक्ष का, उसके पक्ष, या दल, की तरफ़ नज़र न रखकर सिफ़े 
डसके काम की तरफ़ नज़र रखना चाहिए । जो मनुष्य अपने प्रतिपक्षियों को 
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अच्छी तरह पहचानता है; जो डनकी बातों को शान्तिपूवेक सुनता है; 
जो उनके कहने को सचाई के साथ बयान करता हैं; जो उनका अपमान 
करने के इरादे से किसी बात को बढ़ाकर नहीं कहता; और जो उनके 
अलुकूल, या अलुकूलसी मालूम होनेवाली, बातों को नहीं छिपाता, वह 
चाहे जिस पतक्त का हो, उसका उचित आदर करना मनुष्य का कतव्य है, 
सावेजनिक वाद-विवाद ओर विवेचना की यही सच्ची नीति हे-यही सच्ची 


रीति है। यह सही है कि इस नीति का लोग बहुधा उल्लद्नन करते हैं । 
पर ख़शी की बात है, कि ऐस भी बहुत आदमी हूँ जो इसके अनुसार 


की 


€ 8 जप हो रे / ८ चर कर की 
बते।व करते हैं; ओर ऐसे तो और भी अधिक हैं. जो इसके अनुसार 
बताव करने की अन्तःकरणपूवक चेष्टा करते हैं । 
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पना अपना मत स्थिर करने के लिए-अपनी अपनी राय क्रायम 
करने के लिए-सब आदमियों को स्वतन्त्रता का मिलना बहुत 
ज़रूरी है | हर आदमी को इस बात की आज़ादी मिलनी 
चाहिए कि जो राय उसे पसन्द हो---जो मत उसे अच्छा लगे---उसेही वह 
क़बूल करे। इतनाही नहीं, किन्तु उसे अपने सत को बिना किसी अटकाव 
के स्वतन्त्रतापूवेक प्रकट करने की भी आज़ादी मिलनी चाहिए। क्यों! इसके 
कारण दूसरे अध्याय में बयान किये जा चुके हैं। इस त्तरह की आज़ादी 
यदि नहीं मिलती; अथवा मना किये जाने पर भी, मनाई की परवा 
न करके, यदि लोग स्वतन्त्रतापूवंक अपने मत प्रकट नहीं करते; तो 
नतीजा बहुतही बुरा होता है| कहांतक बुरा ? यहभी ऊपर बतलाया 
जा चुका है | इस विषय में लोगों की स्वतन्त्रता छिन जाने से उनकी 
बुद्धि ओर विचार-शक्ति ही नहीं कुश्टित हो जाती है; इससे उनके 
सदाचरण को भी धक्का लगता है। अब में इस बात का विचार करना 
चाहता हूं कि जिसका जो मत हो उसके अनुसार काम करने की भी 


कप 


उछ्ते स्वतन्त्रता होनी चाहिए या नहीं | और जिन कारणों से उसे 


चर ८५ 


अपना मत प्रकट करने की स्वतन्त्रता का मिलना ज़रूरी है वहीं 
कारण यहां भी काम दे सकते हें या नहीं । हर आदमी को 
अपने मत के अनुसार काम करने की स्वतन्त्रता से मेरा मतलब यह 


है कि दूसरे लोग उसे किसी तरह का, शारीरिक या सानसिक, प्रति- 
बन्ध न पहुँचावें।, ओर अपना मनमाना काम करने में यदि वह किसी 


[पा 


विपदा में पड़जाय तो उससे उसीकी हानि हो ओरों की नहीं। 
यह पिछली, अथोत्‌ विपदावाली, शततें बहुत जरूरी है। क्‍योंकि 
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जिस तरह हर आदमी को अपना अपना मत प्रकाशित करने के 
लिए स्वतन्त्रता दी जा सकती है उसी तरह जिसका जो मत हो 
उसके अनुसार काम करने के लिए उसे ख्तन्त्रता नहीं दी जा 
सकती | यह में नहीं कहता कि जो जैसा करना चाहे उसे वेसाही करन 
देना चाहिए | उलटा में यह कहता हूं कि जिस राय के जाहिर करने से--- 
जिस मत के प्रकाशित होने से---दूसरे. आदमियों को कोई हानिकारक 
या बुरा काम करने के लिए उत्तेजन या प्रोत्साहन मिलता हो; अथान्‌ 
जिसके कारण कोई नामुनासिब बात करने के लिए ओरों के बहक 
जाने का डर हो; उसे ज़रूर रोकना चाहिए ; उसे हरगिज्ञ जाहिर न होन 
देना चाहिए ; उसका अवश्य प्रतिबन्ध करना चाहिए। यदि कोई 
अखबारों में यह छाप दे कि ग़ल्ले के उ्यापारा ग़रीब आदमियों को 
भूखे मारे डालते हैं या अमीर आदमियों के पास जो धन-दौलत है 
वह लूट का माल है, तो कोई हर्ज की बात नहीं। इसलिए उसके 
प्रतिबन्ध की ज़रूरत नहीं । परन्तु यदि किसी बनिये की दुकान के 
सामने इकठ्ठें हुण और आवेश में आये हुए ग़रीब आदमियों के जमाव 
में घुसकर कोई वही बात कहने लगे, या उसे छपाकर कोई बांटने लगै, 
तो उसे ज़रूर सज़ा मिलनी चाहिए । इस हालत में उसे सज़ा देना 
बहुत मुनासिब होगा । यदि किसी कास के किये जाने से, बिना किसी 
वजह के किसीको तकलीफ़ पहुंचे तो उसे बुरा कहनाही चाहिए ; 
और यदि जरूरत समझी जाय तो उसे तुरन्त रोक भी देना चाहिए | 
हर आदमी की स्वाधीनता का इतना प्रतिबन्ध जरूर होना चाहिए । 
आदमी को इस बात का अधिकार नहीं कि अपने बतोंव स 
वह दूसरों को तकलीफ पहुंचावं । पर यदि वह दूसरों 
को किसी तरह की तकलीफ़ या असुविधा न पहुंचाता हो, अथोत्‌ उनके 
कामकाज में वह किसी तरह की बाधा न डालता हो; और जिन 
बातों से सिफे उसीका सम्बन्ध है उन्हींको यदि वह अपनी समस्त 
ओर इच्छा के अनुसार करता हो तो उसे बेसा करने देना चाहिए । इसके 
पहले अध्याय में जिन प्रमाणों से यह सिद्ध किया गया है कि हर 


१२० स्वाधीनता, 


आदमी को, अपना मत प्रकाशित करने के लिए, स्वतन्त्रता का दिया 
जाना बहुत जरूरी है उन्हीं प्रमाणों से उसे अपनी समझ, या अपने 
मत, के अनुसार काम करने के लिए स्व॒तन्त्रता का दिया जाना भी 
सिद्ध है। पर अपने काम की ज़िम्मेदारी उसीपर रहेगी। अथात्‌ अपने 
काम से याद उसकी कुछ हानि होगी तो उसेही सहन करनी पड़ैगी। 
आदमी सर्वज्ञ नहीं है। उससे ग़लती हो सकती है। वह जिस बात को 
जैसा समझता है उसमें सत्य का स्वोश बहुधा नहीं रहता, 
अथोत्‌ उसमें सत्य का कुछ ही अंश रहता है। बिना पूरे तोर पर, 
आओर बिना किसी ग्रतिबन्ध के, परस्पर विरोधी मतों की तुलना 
किये किसी बात में एकता का होना अच्छा नहीं । और. जब तक 
आदमी सत्य को सब तरह से जानने के-उसके सब अशों को पहचानने 
के---योग्य, इस समय की अपेक्षा अधिक न हो जाये, तब तक जुदा जुदा 
मतों का होना बुरा नहीं, अच्छा ही हैं | ये ऐसी बातें हैं, ये ऐसे प्रमाण 
हैं, ये ऐसे सिद्धान्त हैं कि इनके आधार पर जिस तरह मत प्रकट करना 
सयुक्तिक सिद्ध हो चुका हैं उसी तरह अपने अपने मत के अनुरूप बताव 
करना भी सिद्ध है । जब तक आदमी पूर्णता को नहीं पहुंचता---जब तक 
आदसी कमालियत को नहीं हासिल कर लेता--तब तक जैसे हर आदमी 
को अपना अपना मत जुदा जुदा प्रकाशित करने देने में लाभ है वैसे ही 
हर आदमी को अपनी अपनी सममक के अनुसार जुदा जुदा काम करने 
देने में भी लाभ है | हर आदमी को इस बात का अधिकार होना चाहिए 
पके जो काम उसे पसन्द हो करे; दूसरों को तकल्लीफ़ न पहुंचाकर जिस तरह 
का आचरण वह करना चाहे करे; ओर जिस तरह के व्यवहार या बताब 
सें उसे अपना लाभ जान पड़े उसे करे | यदि किसीका इस बात की जांच 
करने की इच्छा हो कि जुदा जुदा तर्रक्ते से रहने में क्या हानि और 
कया लाभ हैं तो वह खुशी से उन सब तरीकों की जांच करे और तजुरबे 
से उन बातों को जाने । मतलब यह कि जिन बातों से दूसरों का सम्बन्ध 
नहीं है उन्हें करने के लिए हर आदमी स्वतन्त्र है। जहां आदमी अपने 
इच्छानुसार बर्ताव नहीं कर सकता, किन्तु और लोगों की चालढाल ओर 
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रूढ़ि के अनुसार उस बतांव करना पड़ता है, वहां समकना चाहिए कि 

मनुष्य के सुख की एक बहुत बड़ी चीज़ कम है। यह चीज़ समाज 
शी 5 के ये 4” रे री से रा क 

अर्थात्‌ सब आदमी, ओर व्यक्ति अथात्‌ जुदा जुदा हर आदमी-दोनों के--- 


चर 


सुख-साधन का प्रधान तत्व है । पर ऐसी जगह उसीकी कमी रहती है । 


इस तत्त्व को संभालने में--इस बात का प्रतिपादन करने में--एक 
बहुत बड़ी कठिनाई आती है ।वह यह कि लोग व्यक्ति-विशष की 
योग्यता और उसके महत्व की बहुत ही कम परवा करते हैं | यदि वे परवा 
करें तो उस योग्यता या महत्व को पान के उपाय भी सहज ही में हो सके । 
उपाय हूंढ़ निकालने में फिर बहुतसा मतभेद भी न हो। व्यक्ति-विशष 
की उन्नति होना-हर आदमी की तरक्की होना-सुख का मूल कारण है । 
जिसे हम सुधार, सभ्यता, शिक्षा, संस्क्रार ओर ज्ञानवृद्धि कहते हैं उस सब 
की बराबरी ही की वह उन्नति नहीं है; किन्तु उसका वह प्रधान अक्ञ ओर 
मूल हेतु भी है। यदि यह बात लोगों के ध्यान में आजाय तो वे उसकी तरफ़ 
कभी बेपरवाही न करें ओर उसके महत्व को वे कभी कम्म न सममे | हर 
आदसी की स्वतन्त्रता ओर समाज के बन्धन की हद बांधने में भी फिर 
कोई कठिनाई न आवे । परन्तु ढुःख इस बात का है कि साधारण आद- 
मियों के ध्यान में यह नहीं आता कि हर आदमी की स्वच्छुन्द्ता 
या स्वेच्छा की भी कुल्लू क्रमत है; या वह भी कोई ऐसी चीज़ 
है जिसका आदर होना चाहिए । जो बातें, या जो रीतियां, आजकल 
प्रचलित हैं वे बहुत आदमियों की चलाई हुई हैं । बहुत आदमियों ने 
मिलकर उन्हें जारी किया है। इससे उन्हें वही पसन्द हैं; वही उन्हें 
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हितकर जान पड़ती हैं। क्योंकि उनके जन्म्रदाता वही हें। इस कारण 


री 


यह बात उनकी समभाही में नहीं आती कि वे रीति-रवाज हर 
आदमी के लिए क्‍यों हितकर नहीं ! क्‍यों सब लोग उनस लाभ नहीं 
छठा सकते ? जो लोग नीति ओर समाज का सुधार करने का बीरा 
उठाते हैं. उनमें भी अधिक संख्या ऐसेही लोगों की होती है 


जिनको व्यक्ति-स्वातत््य, अथोत्‌ हर आदमी की स्वतन्त्रता, अच्छी नहीं 
लगती । वें समभते हैं कि यदि हर आदमी को सनमाना काम करने की 
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स्वतन्त्रता दी जायगी तो सारे समाज के सुधार में विध्न पड़े गा---अटकाव 
होगा--देर ल्गेगी। वे डरते हैं कि यदि हर आदमी को मनमानी स्वतन्त्रता 
मिल जायगी तो जिन बातों को- वे अपनी बुद्धि के अनुसार मनुष्य 
मात्र के लिए सब से अच्छी समभते हैं उनके प्रचार में ज़रूर प्रतिबन्ध 
आ जायगा । जम॑नी में हम्बोल्ट नाम का एक बहुत बड़ा पांडित और 
बहुत बड़ा राजनीति-कुशल विद्वान होगया है। उसने बहुत सी पुस्तकें 
लिखी हैं उनमें से एक पुस्तक में, एक जगह, वह इस तरह लिखता है:--- 
४ आनिश्चित, अनित्य और नश्यमान वासनाओं की प्रेरणा की परवा न 
करके निमश्नित, अविनाशी और पूरी विवेक-शक्ति की सहायता से 
विचार करने पर जान पड़ता है कि संसार में मनुष्य का सब से बड़ा 
उद्देश्य यह है कि बिना परस्पर विरोध के अपनी सब शक्तियों का 
पूरा पूरा विकास, अथात्‌ विस्तार या फेलाब, हो । इसलिए हर आदमी 
को जिस बात की तरफ हमेशा ध्यान रखना चाहिए, और विशेष करके 
समाज का सुधार करनेवालों को जिस वात को अधिक महत्व दना 
च/हिए, वह अपनी अपनी विवेक-शक्ति का बन्धनहीन विकास है। 
अथात्‌ हर आदमी को यह देखते रहना चाहिए कि उसकी विचार- 
शाक्त मे किसी तरह की रुकावट या ग्रतिबन्धकता तो नहीं आती। 
विवेक-शक्ति की बढ़ती के लिए दो बातें द्रकार हैं । एक स्वतन्त्रता, 
दूसरी कई तरह की अवस्थायें अथीत्‌ स्थिति-वेचित्रय | इन्हीं दोनों के 
योग अथात्‌ मेल से व्यक्ति-त्रल और स्थिति-वैचित्र्य पैदा होते हैं । 
अथोत्‌ इन्होके हाने से हर आदमी में एक विशेष तरह की शक्ति उत्पन्न 
हाते हूँ ओर हर आदमी मनमाना काम करने में, सनमाना बर्ताव 
करने से, सनमानी चाल चलने में समथे होता है | इसीस नवीनता आती 
हे---इसीसे नयापन पैदा होता है ” । हम्बोल्ट के अनुसार व्यवहार करना 
तो दूर की बात है उसके मत का मतलब, जमेनी को छोड़कर, औरर देश- 
वालों की समझ तक में नहीं आया। 


हम्बोल्ट के इस सिद्धान्त को, इस देश में, आजतक किसीने नहीं 
सुना था। इससे अब यह सुनकर, कि हर आदमी की स्वतंत्रता को वह 
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इतना क़ौमती समझता है, लोगों को जरूर आश्रय्ये होगा । तथापि मुमे 
भरोसा है कि वे इस बात पर वाद-विवाद न करेंगे कि व्यक्ति-स्वातन्त्य 
होना चाहिए या नहीं-- हर आदमी को आज़ादी मिलनी चाहिए या नहीं । 
विवाद इस बात पर वे करेंगे कि स्वतन्त्रता कितनी मिलनी चाहिए | क्‍योंकि 
लोगों का यह हरगिज्ञ खयाल नहीं कि दूसरों की नकल करनाही बतताव, 
व्यवहार या चालचलन का सब से अच्छा तरीक़ा है। अर्थात्‌ भले बुरे 
का विचार न करके दूसरों के बतोव को देखकर ख़द भी वैसाही करने 
लगना कभी लोग अच्छा नहीं समभेंग। यह कोई न कहेग। कि आदमी 
को अपनी समझ, या अपने स्वभाव, के अनुसार बतोव न करना 
चाहिए ; अथवा अपनी विवेक-शक्ति को काम में न लाना चाहिए; अथवा 
जिसे जो बात अपने फ़ायदे की जान पड़े उसे न करना चाहिए | यह 
समभना बिलकुलही असडझ्भत होगा कि जिस समय हम पेदा हुए उस 
समय के पहले सब लोग निरे मूख थे--उत्तको ज़रा भी ज्ञान न था- 
ओर इस बात का तजरुबा लोगों को बिलकुल न था कि किसी एक 
तरह के बताव की अपेक्षा दूसरी तरह का बतौंव अच्छा है। अतएव मुमे 
विश्वास है कि इस तरह की दलीलें पेश करके कोई किसीसे यह न कहेगा 
कि जैसा बतोव या जैसा व्यवहार और लोग कर रहे हैं वेसाही तुम भी 
आंख मूद कर करो । क्‍योंकि यदि कोई किसीकों इस तरह का उपदेश 
देगा तो उसपर विचारशून्यता का आरोप जरूर आवेगा--डमसपर यह 
इलज़ाम ज़रूर लगाया जायगा कि वह कुछ नहीं समझता; उसे भल्ले बुरे 
का बिलकुल ज्ञान नहीं है । ऐसा एक भी आदमी नहीं हे जो इस बात को न 
मानता हो कि लड़कपन में सब को ऐसी शिक्षा मिलनी चाहिए--ऐसी विद्या सीखनी 
चाहिए--जिसकी सहायता से, आदमियों के आज तक के तजरुंब से निश्चित 
हुए सिद्धान्तों को, वे अच्छी तरह समझा सकें ओर उनके अनुसार बताव 
करके अपना कल्याण भी कर सकें | जब आदमी की मानसिक शक्ति सब 
परिपक हे।जाय --- जब उसकी विवेक-बुद्धि कमाल दरजे को पहुच जाय-- तब 
उसे इस बात का पूरा अधिकार होना चाहिए कि उस तजरुबे का अर्थ, 
जैसा उसे समझ पड़े, करे और उसे, जिस तरह वह लाना चाहे, काम में 
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लावे | इस तरह के अधिकार का वह पूरा हकदार है; इसे पाने का वह. 
दावा कर सकता है | इस बात का फैसला वही कर सकता है---इसका 
निश्चय उसीके हाथ में हे----कि इतिहास में जो तजरूबे--जो अनुभव---लोगों ने 
लिख रक्‍खे हैं उनमें से कोन उसके स्वभाव और उसकी अवस्था के 
अनुकूल है और कोन नहीं है । दूसरे लोगों के रीति-रवाज, व्यवह्यार और 
आचरण उनके तजरूबे की थोड़ी बहुत गवाही ज़रूर देते हैं--वे उनके अनु- 
भव-ज्ञान के, किसी अश में, प्रमाण अवश्य हैं | इसलिए उनको ज़रूर 
महत्व देना चाहिए ओर उनका ज़रूर आदर करना चाहिए | पर इस बात. 
को भी न भूलना चाहिए कि सम्भव है, उन लोगों का तजरूबा कम रहा 
ह5 अथवा उस तजरुब का ठीक मतलबही उन्होंने न समझा हो | अथवा, 
मान लीजिए, कि उन लोगों ने अपने तजरूते का मतलब बहुत ठीक समझा, 
पर वह हमारे सुभीते का नहीं। जितने रीति-रस्म हैं--जितने व्यवह।र हैं--- 
सब व्यावहारिक अवस्थाओं ओर व्यावहारिक स्वथाव के आदमियों के लिए 
बनाये जाते हैं | पर, सम्भव है, किसीकी अवस्था, दशा, हालत और 
स्वभांव व्यवहारविरुद्ध हो। तो वह क्‍यों उन रीति-रस्मों को साने? क्‍यों 
वह वेंसा व्यवहार करे! अच्छा थोड़ी देर के लिए कल्पना कर लीजिए, कि 
काईं प्रचलित रीति, या रूढ़ि, अच्छी भी है और काम की भी है। पर 
रूढ़ि सममकरही, विना विच!र किये, उसके अनुसार काम करभने से, 
इश्वर न सनुध्यता का चिन्दद जो बुद्धि, या विवेक-शक्ति, मनष्य को दी हैं 
उसकी उन्नति न होंगी ओर न उसको, इस तरह के व्यवहार से, कोडे 
शिक्षही मिलगो । भले-बुरे की जांच करने में जबंतक कोई ग्रवृत्त नहीं होता 
तबतक निम्चय, विवेक, तारतम्य ज्ञान, नेतिक विचार, वुद्धि की तीच्णता 
आर ईद्वियों को अहणशीलता आदि शक्तियों की कभी यथेष्ट उन्नति नहीं 
हा सकती। जो लोग सिर्फ रूढ़ि के दास बन बेठते हैं वे कभी भले-बरे की 
जांच नहीं करते; वे हमेशा रूढ़ि की पूछ पकड़ कर ही चलते हैं; और जहां. 
वह लेजाती है वहां चुपचाप चले जाते हैं। न वे यही पहचान सकते 
हैं कि कौन रीति अच्छी हैँ आर न वे उसे प्राप्त करने की इच्छाही करते 


काम लेने का इन वेचारों को अभ्यासही नहीं रहता | जिस 
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तरह काम लेने ही से हाथ, पेर आदि अज्ञ सबल और मजबूत होते हैं उसी 


तरह उपयोग में लाने ही से मानसिक और नेतिक शक्तियों की भी उन्नति 
धर क. ओर >शि +प | कर हा >> पे ३ 
होती है | दूसरों को किसी बात पर विश्वास करते, या किसीको मानते 

[कप रस 


दुख ख़द भा उन्तका सक़तल्त करन सम जस सन का ज़रा भा महनत नहा पड़ता 


वेसेही दूसरों को किसी रूढ़ि के अनुसार व्यवहार करते देख खद भी 
उसीका अनुसरण करने में मन को मेहनत नहीं पड़ती । किसी मत के 
कारण यदि अपने मन को प्रामाणिक न मालूम हुए, अथात्‌ यदि उनको 
सुनकर मन में यह बात न दृढ़ हुई कि वे सही हैं, तो उस मत को मान 
लेने से आदमी की मानसिक शक्ति बढ़तों तो नहीं पर घट जरूर जाती 
है । जिन कारणों से आदमी किसी काम में प्रवृत्त दाता है वे कारण यदि 
उसके मन ओर स्वभाव के अनुकूल नहीं हैं तो उस काम को आदमी 
कभी मन लगाकर उत्पाहपूवेक नहीं कर सकता । इस तरह बवेमन काम 
करने से लाभ ते कुछ हाता नहीं; पर हानि यह द्वाती है कि बुद्धि शिथिल, 
सन्‍न्द ओर अकम्सर्य ज़रूर द्वाजाती है। हां, इस तरह का कोई काम, 
यदि प्रीति-परवश होकऋर किया जाय, अथवा यदि किसी ओर को उसे 
करने का अधिकारही न हो, तो वात दूसरी है । 


हमें किस तरह रहना चाहिए ! हमें केसा बताव करना चाहिए ? 
हमारा आचरण कसा होना चाहिए / इन बातों के निश्चय करने का काम 
जो आदमी दुनिया, या समाज, के ऊपर छोड़ देता है उसके लिए फिर रह 
क्या जाता है / उसके लिए फिर किसी शक्ति, या कतंव्य, की क्‍या. 
ज़रूरत ! बन्दर की तरह ओरों की चेट्टाओं की नक़ल करने भर की उसे 
ज़रूरत रहती हैं। ओर किसी चीज़ की ज़रूरत नहीं। पर जो आदमी ख़द 
इस बात का निश्चय करता है कि, उत्तका आचरण केसा होना चाहिए, 
उसे अपनी सभी मानसिक शक्तियों को काम में लाना पड़ता है। देखने 
के लिए उसे मनोयोग देना, अथोत्‌ मन लगाना, पड़ता है | आगे का 
खयाल रखकर उसे तके-शक्ति ओर विवेक-बुद्धि से काम लेना पड़ता हैँ. 
अथात्‌ होनहार बातों को ध्यान में रखकर बहुत सोच-विचार के साथ 


उसे काम करना पड़ता है | निशुय के ।ललिए जो सामभी दरकार हीती है 
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उसे इकट्ठा करने के [लिए उसे चालाक बनना पड़ता है। निश्चय के लिए उसे 
न्याय-बुद्धि, विवेचना, या भले-बुरे की तमीज़ दरकार होती है। और 
अन्त में निश्चय कर लेने पर उसके अनुसार काम करने के लिए उस 
इृढ़ता ओर आत्मसंयस, अथोत्‌ अपने को क़ावू सें रखने, की जरूरत 
पड़ती है | जिस काम को करने या न करने के विषय में आदमी अपनी 
समझ ओर अपने मनेोविकारों का उपयोग करता है वह काम जितनाही 
अधिक महत्व का हेता है उतनाही अधिक उसे इन शक्तियों की ज़रूरत 
हे।ती है और उत्तनाही अधिक उसे इनसे काम भी लेना पड़ता है । स्वभाव- 
ही से ग्राप्त हुई इन शक्तियों स जो लोग काम नहीं लेते वे बहुत कम 
सुमागंगामी होते हैं ओर बहुत कम आपदाओं से बचते हैं | परन्तु यदि वे 
कुमागगामी न भी हुए और यदि वे आपदाओं में न भी फेसे तो भी ऐसे 
आदमियों की क्रीमत कितनी! जो लोग अपनी मानसिक शक्तियों से काम 
लेते हैं उनमें और इनमें आकाश-पाताल का अन्तर सममना चाहिए । 
जि तरह इस बात का जानना बहुत जरूरी है कि सब लोग क्या कर रहे 
हैं, उसी तरह इसका भी जानना बहुत ज़रूरी है कि कौन लोग क्या 
कर रहे हें-अथोत्‌ किस तरह के आदमी किस तरह के काम में लगे हैं । 
जिन बातों को संवरना और पूणेता को पहुंचाना आदमी का कास है उन 
बातों में से ख़ुद अपनी उन्नति करके अपनीही आत्मा को परिपूर्ण करना 
उसका सब से पहला कास हैं। थोड़ी देर के लिए मान लीजिए कि. 
आदमी के आकार के अनन्त येत्र किसीने बना डाले | ये मानवी यंत्र 
आपही आप घर बनाने लगे, अनाज पेदा करने लगे, लड़ाइयां लड़ने 
लगे, मुक़द्मों का फ्रेसला सुनाने लगे--इतनाही नहीं किन्तु मन्दिर बनाकर 
उनमें प्राथेना ओर पूजा-पाठ भी करने लगे | इसका कारण, यदि सभ्य देशों के 
अद्ध-शिक्षित स्री-पुरुष कहीं चले जांय--उनका यकायक लोप होजाय-तो 
भी, मेरी समझ से, इत मानवी यंत्रों को पाने से, संसार की बहुत बड़ी 
हानि हेगी । मनुष्य यंत्र नहीं है। आदमी का सखमाव कल नहीं हैं कि 
जिस नमूने का काम करने के लिए वह्‌ बनाया गया है उसही वह, बिना 
सोचे समके, चुपचाप करता रहे । वह एक प्रकार का पेड़ है । अतएव 


तौसरा अध्याय. हे 


चने 


उसका काम है कि जिन भीतरी शक्तियों ने उसे जानदार बनाया है उनकी 
प्रवृत्ति, उनकी प्रेरणा, उनके क्ुकाव के अनुसार वह बढ़े ओर अपने सब 
अड्गें की उन्नति करे । 

आदसी इस बात को बहुधा मानते हैं कि अपनी बुद्धि 
के अनुसार काम करता अच्छा होता है । वे इस बात को भी 


मानते हैं कि किसी कल या यंत्र की तरह किसी बात को आंख बन्द 
करके करने की अपेज्ञा समझ बूककर उसे करना और बुद्धिपुरःसर 
कभी कभी उसका अतिक्रमण तक करजाना अच्छा होता है | वे इस 
बात को सी थोड़ा बहुत मान लेते हैं कि अपनी बुद्धि पर अपनाई। अधिकार 
हेशना चाहिए--अथोात्‌ जिसकी बुद्धि में जो बात अच्छी जैंचे उसे वही 


का कक 
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0] का 


करना चाहिए । परन्तु इस बात को मानने में वे उतनी सानुरागता या 
खुशी नहीं ज़ाहिर करते कि अपनी मनोबृत्तियों पर, अपने सत की आअभि- 
लाषाओं पर, अपने मन के झ्कुकावों या वेगों पर भी अपनाही अधिकार 
हेना चाहिए । उनकी यह समझ है कि मनोविकारों पर अधिकार हे।ना-- 
विशेषकरके प्रबल मनोविकारों पर-धोखे का काम है; उनके वशीभूत 
होकर लोग अकसर आपदाओं' में फंस जाते हैँ । पर यह खयाल ग़लत 
है। जो लोग ऐसा सममते हैं वे भूलते हैं. । पूरता, अथोत्‌ कमाशियत, 
को पहुंचे हुए आदमी के लिए जैसे विश्वास ओर बन्धन की जरूरत है 


्े 


| 


वैसेही! उसके लिए मनोविकार ( कामना, अभिलाषा, इच्छा आंदि ) और 
प्रेरण। की भरी ज़रूरत है। जो प्रेरणायें, जो कामनायें, जो खाहिशें बहुत 
अबल हैं वे यदि काबू के बाहर होजोय-अथोत्‌ यदि उनका प्रतिबन्ध न 
किया जाय, यदि उनका नियम न किया जाय, यदि उनकी बाढ़ न रोक 
दीजाय-तो आपदाओं में फंसने का डर ज़रूर रहता है। नहीं तो कोई डरने 
की बात नहीं | जब एक तरह की प्रेरणायें, वासनायें या खाहिशें प्रबल 
हो उठीं; और उनके साथ दूसरी तरह की जिन अरणाओं, वासनाओं, 
या खाहिशों को प्रबल हेना चाहिए, वे मन्द, ढीली या कमज़ोर पड़ गई, 

तभी हानि हेती है। अन्यथा नहीं। कामनाओं क प्रबल होजाने से 


१्श्८ ..स्वारधधीनता« 

आदमी दुराचार नहीं करते किन्तु अन्तःछरण के निरबल हाजाने से-- 
मनोदिवता के कमज़ोर पड़ जाने से-वे बसा करते हैँ। श्रवल वासनाओं 
ओर निबेल अन्त:करण में कोई सम्बन्ध नहीं है । यह नहीं कि जिसकी 
बासनायें खूब प्रबल हों, जिसकी खाहिशें खूब ज़ोरावर हो , उसकी विवेक- 
बुद्धि, उतकी समझ, उसकी मनेदिवता भी निश्रल हो । यह कोई नियम 
- नहीं है। नियम ठीक इसका उल्टा है| जब हम यह कहते हैं कि एक 
आदमी की वासनायें ओर उसके मनोषिकार दूसरे आदमी की वासनाओं 
ओर उसके मनोविकारों से अबल हैं ओर अधिक भी हैँ तब उसका सिफे 
इतनाहीं मतलब समझता चाहिए कि उसके पास मलुष्यता, आद्मियत, या 
मानवी स्वभाव से सम्बन्ध रखनेवाली कच्ची सामभी आधिक है | इस कारण 
यदि वह अधिक बुरे काम कर सकता है तो वह अधिक अच्छे भी. काम 


कर सकता है। इसमें कोई सन्देह नहीं | प्रबल सनेविकार कहते किसे हैं ? 


रे 


बह उत्साह का दसरा नाम है। प्रबल सनाविकार |सेफे बढ़ा हुआ उत्साह 
है । जिस आदर्म! में उत्साह क। आवकता है उसके हाथ से ख़राब काम 


हो सकते हैं; पर काम काज से डरनेवाले आलसी आदर्मी की अपेक्षा उस 
से अधिक अच्छे काम होने की भी हमेशा उम्मेद रहती हैं| जिनके मनो- 
विकार स्वाभाविक हैं, अथोत्‌ जन्म से ही प्रबल हैं, उनको अच्छी शिक्षा 
मिलने से वे विकार बहुत ही अधिक प्रवल हो जाते हैं । जिम्त ग्राहिका- 
शाक्ति, जिस ज्ञान, जिस समझ के कारण आदमी के मनोविकार खूब तेज, 
खूब प्रबल, खूब सच्चेतन हो जाते हैं उसीस सहुणों को प्राप्त करने की 
प्रबल प्रीति ओर अपने आपको क़ाबू में रखने-अथा।त्‌ आत्म-संयम करने- 
की प्रत्र॒ल इच्छा भी पेदा होती है | इन्हीं शक्तियों को उत्साह देने-इन्हीं 
शक्तियों को बढ़ाने-से समाज अपना कतेव्य कर सकता है ओर अपने 


हित, स्वाथ या गौरव की रक्षा भी कर सकता है । सब तरह के प्रसिद्ध 
पुरुषों, महात्माओं या वीरशिरोसणियों की उत्पात्ति के .लिए इन्हींकी ज़रू- 
रत रहती है| इनके न होने, या इनका उपयोग न करने, से उत्साही 
पुरुषों की उत्पत्ति नहीं हो सकती | जो आदमी अपने मनोवेगों ओर 


अपने विकारों का मालिक हे-अथात्‌ अपनेहीं शिक्षण या अभ्यास से 
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जिपने उनको बढ़ाया या परिमार्जित किया है-उसीके सखभाव की लोग 
प्रशंता करते हैं। उस्ीके विषय में लोग कहते हैं कि इसका खभाव एक 
खास तरह का है; इसके आचरण का ढेग औरों से बिलकुल जुदा दे 

-जो अपने मनोवेगों का मालिक नहीं है, जो अपने ईप्सित विकारों पर _ 
अधिकार नहीं रखता, उसके विषय में यह कहना कि उसके भी खभाव 
का कोई ढंग है, मानों यह कहना है,. कि. भाफ के ज़ोर से चलनेवालि 
यज्िन के स्वभाव का भी कोई ढंग है | अथोत्‌ जैस किसी कल में स्वभाव 
की कोई विज्ञक्षणता नहीं होती वैसेही इस तरह के आदमी में भी कोई 
'बिलक्षणता या विशेषता नहीं होती । जिसके मनोवेग स्वाभाविक ओर प्रबल 
हैं ओर जो अपनी बलवती इच्छा के योग से उनको अपने क़ाबू में रखता 
है वही सच्चा उत्साही है; उसीको सच्चा तेजस्वी कहना चाहिए । जो लोग 
यह सममभते हैं कि मनोवगे ओर वासनाओं को उत्तेजन देकर उन्हें रवत- 
न्त्रतापूवेक न बढ़ने देना चाहिए, वे मानें यह कहते हैँ कि समाज को 
प्रबल स्वभाव के, अथोत्‌ उत्साही, आदमियों की ज़रूरत ही नहीं है; रव- 
भाव की अधिकता रखनेवाले बहुत आदमियों से कुछ भी लाभ नहीं है; 


और मनोवृत्तियों का साधारण तोर पर उन्नत होना भी अच्छा नहीं है । 


जिस समय समाज की बाल्यावस्था थी, अथीत्‌ जिस समंय समांज 
अज्ञान-दशा में था, उस समय ये शक्तियां इतनी प्रबल थी कि इनकों रास्ते. 
पर लाना आर इन्हें काबू में रखना समाज को बहुत कठिन जाता था । एक 
समय ऐसा था जब स्वेच्छाचार और व्यक्ति-स्वातत््य खूब बढ़े हुए थे । 
उनका प्रतिबन्ध करने के लिए-उनको वश में रखने के लिए-समाज का 
नाकों दम था | जिन लोगों की शक्ति खूब तेज़ थी, या जिन लोगों के 
मनोविकार ख़ब प्रबल थे, उनका नियमन केरने के लिए-डउनको एक बत- 
ईं हुई हद के भीतर रखने के लिए-उप्त समंय समाज को जो नियम 
बनाने पड़ते थे उन नियर्मा की पाबन्दी उन लोगों से कराने में बड़ी कौठ- 
नता का सामना करना पड़ता था | इस कठिनता को दूर करने के लिए 
क़ानन बनानेवालों, ओर लोगों के आचरण को एक उचित सीमा के भीतंर 


१३० स्वाधीनता, 


रखते की कोशिश करनेवालों, ने एक युक्ति निकाली | जैसे रोम के सबसे 
बड़े धम्मोचाये, पोप, योरप के बादशाहों के सर्वस्व पर अपनी सत्ता चलाने 
की चेष्टा करते थे वैसेह्टी समाज के मुखिया भी यह कहने लगे कि लोगों 
के सवेख पर-उनकी सब बातों पर-समाज की सत्ता है| कोई बात ऐसी 
नहीं जिस पर समाज की सत्ता न हो-जिसका नियमन समाज न कर सके | 
ऐसा कहने से आदमी का खभाव--आदमी का आचरण-भी उसमें आ गया। 
क्योंकि आदमी का स्वभाव उसके सर्वेस्व के बाहर नहीं है। जिस बात को 
_ अपने वश में रखने के लिए, जिस बात का नियमन करने के लिए, जिस 
बात पर सत्ता चलाने के लिए, समाज को और कोई युक्ति नहीं सूझी 
डसे उसने सर्वेस्व के अन्तगेंत करके अपने आधीन कर लिया । इसका 
फल यह हुआ कि व्यक्ति-विशेषता धीरे धीरे कोई चीज़ ही न रह गई; 
बह समाज के बनाये हुए क़ानून, अंथोत्‌ नियमों, की ग़लाम बन गई । 
अपनी इच्छा के अनुसार व्यवहार करन के लिए पहले हर आदमी स्वतन्त्र 
था | पर वह बात अब न रही | उसकी सख्वाधीनता छिन गई । वह समाज 
की आज्ञा के अनुसार आचरण करने के लिए विवश किया गया । पहले 
हर आदमी के मनोवेग और इंच्छा-स्वातन्त्रय के बढ़ जाने से हानि होने का 
डर था| पर अब उन्हीके बहुत कम होजाने से हानि होने के निशान 
देख पड़ने लगे । अथोत्‌ स्थिति अब बिलकुल ही उलटी होगई; बात 
. अब बिलकुल ही बदल गई । पहले जो लोग अपने अधिकार या स्वाभा- 

बिक गुणों के कारण बहुत प्रबल थे उन्हींके मनोविकार समाज के बनाये 
. हुए नियमों ओर रीति-रंवाजों का उल्लेघन करते थे | अतएव उनके पेंच में 
आये हुए दुबेल आदमियों को हानि से बचानेही के. लिए कठिन नियमों 
के द्वारा समाज को उनके मनोविकार नियंत्रित करने पड़ते थे। अर्थात्‌ 
क्वानून बनाकर ऐसे अनुचित मनोविकारों की बाढ़ रोक दी जाने की ज़रूरत 
पड़ती थी । पर आज कल की दशा बहुतही शोचनीय हो गई है । अब तो. 
समाज के ऊंचे से ऊंचे दरज के आद!यों से लेकर नीचे से नीचे दरजे 

के आदमियों तक, हर आदसी, जो कुछ करता है, इस तरह डरकर करता .. 
हैं, मानों उसके आचरण की उलटी आलोचना करने और उसे सज़ा देने के 
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लिए कोई तैयारही बैठा हो। आज कल जिन बातों का दूसरों से सम्बन्ध है 
उन्हींके विषय में नहीं, किन्तु ऐसी बातों के भी विषय में जिनका. सम्बन्ध 
सिर्फ़ अपनेही से है, कोई आदमी, या कोई कुटठुम्ब, अपने आपसे इस तरह 
के प्रश्न नहीं करता कि--मुमें पसन्द क्‍या है? या मेरे मत या स्वभाव के 
अनुकूल क्या है? या मुझमें जो चीज़ सबसे अधिक »च्छी या सबसे अधिक 
_अत्ची है वह मुनासिब तौर पर काम में किंस तरह लाई जा सकती है / उसकी 
उन्नति किस तरह हो सकती है ! वह अच्छी दशा में किस तरंह बनी रह सकती . 
है ? वह इस तरह के प्रश्न करता है कि--मेरी स्थिति के योग्य क्या है; मेरी | 
पदवी को शोभा क्या देगा या जो लोग मेरी स्थिति के हैं ओर जिनके पास 
उतनीही सम्पत्ति है जितनी मेरे पास है उनका बर्ताव कैसा है !.या. जिनकी 
स्थिति मेरी स्थिति से अच्छी है और जिनके पास सम्पत्ति भी भुझसे 
अधिक है वे क्‍या करते हैं ? यह पिछला प्रश्न ओरों की अपेक्षा ओर 

बुरा है। मेरे कहने का यह मतलब नहीं कि अपनी पसन्द की बिलकुलही 
परवा न करके लोग रूढ़, अथात्‌ प्रचलित, रीति-रवाज़ की नकेल करते हैं। 
मेरा मतलब यह है कि रूढ़ बातों को छोड़कर ओर बातों की तरफ़ उनका 
मनही नहीं जाता । अथाोत्‌ लोगों का मन रूढ़ि का दास हा गया हैं; र्ढ़ि 
के जुयें में मन को जोत देने की उन्हें आदत पड़ गई है।जो बातें लोग 
शौक़ से करते हैं उनमें भी वे अनुरूपता, साहश्य या मुआफिक़त ढूंढ़ते हैं। 
अथोत्‌ जो काम वे सुख-चैन के लिए करते हैं. उसके विषय में भी. वे पहले 
यह देख लेते हैं कि और लोग भी वेसाही करते हैं या नहीं | जिस बहुत 
आदमी पसन्द करेंगे उसेहीा वे पसन्द करंगे। साधारण रीति पर अपनी 
तरफ़ से यदि वे कुछ पसन्द करेंगे तो जो बातें ओर लोग करते हैं उन्हीं 

एक आध को वे पसन्द करेंगे । कभी किसी नई बात को दुँढ़कर 
वे उसे पसन्द न करेंगे। जिस तरह किसी महापातक, या दुष्कम्मे, से लोग 
दूर भगत हैं उसी तरह वे रुचि-विशेंष या आचरण-विशेष से दूर भगते.हैं। क्‍ 
अर्थात किसी विशेष प्रकार की. रुचि, या किसी विलक्षणता से भरे हुए 
आचरण, से वे दूर रहते हैं। नवीनता से वे डरते हैं; वे उसके पास तक खड़ें 
नहीं होते । इस तरह अपनी ' तबीयत के मुताबिक काम न केरने से-अपनें 
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कक 


स्वभाव का अनुसरण न करने से--आदमियों के स्वभवही का नाश है जाता 
: &ै। उनभ स्वभाव को विशेषताही नहीं रह जाती। अतएव उनकी आदमियत- 
उनका मानव शक्ति-धीरे धीरे निर्जीव हो जाती है ! उसकी पुष्टि के लिए 
जन चाज़ा का ज़रूरत रहती हैं वे उत्ते मिलतीही नहीं; उनकी वह भूखी 
है। बना रहते हैँ | जिसे पेट भर खाने को नहीं मिलता वह क्योंकर ज़िन्दा 
रह सकता हूँ : इस दशा में, मनुष्य की स्वाभाविक शाक्ति इच्छानुकूल : 
बताव का अभिलाषा ओर वेगवती व/सनाओं की ग्रेरणा को उत्पन्न करने 
के यत्य हा नहां रह जातो | जिनकी स्वाभाविक शक्ति का यह हाल है. 
उनकी निज की कोई रायही नहीं होती--उनके निज कोई मनोविकार 
ही नहीं होते | उनके मन में इनकी उत्पत्ति ही नहीं होती | अब बतलाइए, 
आदमी के स्वभाव की यह दशा, यह*अवस्था, यह गति, इष्ट है या अनिष्ठ | 


._ कालविन#» की राय है कि मनष्य के स्वभाव की एंसीही दशा इष्ट . 
है। उसके स्वभाव का नाश होजाना ही-उसकी इच्छाशक्ति का दुबेल 
हजाना ह।-मजुष्य के लिए हितकर है | कालविन के मत में स्वेच्छा का 
हानाह।, अथोत्‌ किसी वात की इच्छा रखनाही, आदमी का सब से 
उड़ा अपराध हैं। आदमी यदिं अपना कुछ हित कर सकता है तो वह 
आज्ञा-पालन सं हां कर सकता है | अथोत्‌ जिन आज्ञाओं को मानने द 
के लिए धम्मंशासत्र मं वचन ह॑ उनको मानने से ह। उसका भला हो सकता 
है | आदमी को अपने इच्छानुसार काम करने का अधिकार नहीं | जिस 
काम का जिस तरह करने की उसे आज्ञा है उसे उसी तरह करना चाहिए, 
दूसरी तरह नहीं | जिस काम को करने के लिए आदमी को आज्ञा नहीं, 
उसे करनाही पाप है। अथोत्‌ जितना बतौव धर्म्मशासत्र की रू से कर्वव्य- 
रहित है उतना सब पापमूलक है | आदमी का स्वभाव शुरू से ही सदोष 








* कृश्वियनों के धर्मशाखत्र में लिखा है कि आदमी की स॒ष्टि एडम और इव से हुई 
है! परन्तु इश्वर का आज्ञा के बिना ज्ञानवृक्ष के फल खाने से एडम और ईव के. 
शरार का रुचिर दूषित हँगया-उसमें पापात्मक विकार आगया | अतएवं डनड्री संतति 
भा पापात्मा पदा हुई। मता-पिता के विकार सन्‍्तान में आही जाते हैं। ऐसी विक्रत 
अथात पाधवा सनन्‍्तति के मन, बुद्धि और शरीर की वृद्धि करना मानों पाप को बढाना 
€ | उनका नाश हान हा मे कुशलता है। कालविन साहब इसी मत के प्रष्टपोषक थे। 
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है; मूल से ही वह पापपूर्ण है | अतणव ऐसे स्वभाव का, भीतर ही भीतर, 
जबतक समूल नाश न हो जायगा तबतक उद्धार की आशा .करना व्यथे 
है। जो लोग इस सिद्धान्त को पसन्द करते हैं-जो लोग इसके क्रायल हैं- 
उनके मत में मनुष्य की ग्रहण-शाक्ति ओर परिज्ञान-शक्ति आदि मानसिक 
गुणों का नाश होजाने से कोई हानि नहीं; कोई अनर्थ नहीं; कोई बुराई 
नहीं । उनके अनुसार आदमी को चाहिए कि वह अपने को इंश्वर की 
मंरज़जी पर छोड़दे | उसे और कुछ करने की ज़रूरत नहीं । उसे ओर 
किसी तरह की योग्यता दरकार नहीं | उसके लिए और किसी इच्छा 
या वासना का होना इृष्ट नहीं । जो बातें ईश्वर की कल्पित मानी गई हैं 
उनको पूरे तौर पर न करके, और कुछ करने में अपनी शक्तियों. को 
उपयोग में लाने की अपेक्षा उन शक्तियों का नाश होजाना, ही अच्छा 
है। यह कालविन का सिद्धान्त है । जो लोग कालविन के अनुयायी हैं वे 
तो इस सिद्धान्त को मानते ही हैं । जो लोग उसके अनुयायी नहीं हैं वे 
भी इसे मानते हैं; पर कुछ कम | वह कमी इस बात में है कि वे इंश्वर की 
मरज़ी-इंश्वर की इच्छा--का उतना कड़ा अथ नहीं करते | वे'डसका यह 
अर्थ करते हैं कि आदमी को इस बात की आज्ञा हैं कि वह अपनी 
कुछ विशेष विशेष इच्छाओं को पूरा करे | अथोत्‌ उस्तके मन में जो वास- 
नायें पैदा हों उनमें से यदि वह दो चार खास खास वासनाओं को तृप्त 
करने की चष्टा करे तो उसपर यह इलज़ाम नहीं लगाया जायगा कि उसने 
इंशर की आज्ञा भग की | पर इसके साथही वे यह भी सममभते ६ कि इस 
तरह की तृप्ति आदमी अपने मन माने तरीके से नहीं कर सकता; आज्ञा- 
पालन के तोर पर ही वह उसे कर सकता है| अथोत्‌ धमंशास्त्र में जो नियम 
हैँ उन्हीं नियमों के अनुसार आदमी का अपनी विशेष विशेष कामनाओं 
को तृप्त करना चाहिए ओर वे नियम सब के लिए बराबर होने चाहिए।. 
मतलब यह कि जो नियम एक आदमी के लिए हैं वही सब के लिए. 
हान॑ चाहए | 


*. आज कल लोग इस खयाल की तरफ़ बहद भुके हुए हैँ कि आदमी 
के जीवन कां क्रम सकूचित होना चाहिए; और जिस बड़े सिद्धान्त का 
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वर्णन ऊपर हुआ उसी. तरह के किसी सिद्धान्त के अनुसार आदमी को 
अपना स्वभाव खूब सड्भीणे और कसा हुआ बनाना चाहिए । अथीत्‌ उसे 
एक कल्पित मय्यादा, या हद, के कीतर रखना चाहिए । बहुत लोग तो 
सचमुच ही. यह . समभोत हैं कि ईश्वर की इच्छा यही है-ईश्वर का 
सद्केत यही है-कि आदमी बहुतदी छुद्र, सड्ुचित और मय्योदाबद्ध, अर्थात्‌ 
महदूद, हालत में रहे । यह खयाल ऐसाही है जैसा आज कल लोग पेड़ों 
को मनमाने तौर पर बढ़ने देने की अपेक्ता छांटकर उनको द्वंठ कर देना 
या काट कूट कर उनको जानवरों की शक्ल का बनादेना दी. अधिक 
शोभा और अधिक सुन्दरता का कारण सममते हैं | जिसने आदमी को 
बनाया है वह न्यायो है; उसके सद्लल्प-उसके खयालात-अच्छे हैं; उसने ._ 
अच्छे ही इरादे से आदमी की सृष्टि की है। यदि इस तरह की समझ भो 
धम्म का कोई अश हो; यदि यह भी धम्मे से कोई सम्बन्ध रखती हो; यदि 
यह भी धम्म को मान्य हो तो यह स्वीकार करना अधिक शोभा देगा कि 
स्रष्टा ने आदमी को जो मानसिक शक्तियां दी हैं. वे इस लिए नहीं दी कि 
वे उखाड़कर नष्ट कर दी जांय; किन्तु इस लिए दी हैं कि वे बढ़ाई जांय- 
उनका खूब विकास और विस्तार किया जाय । इसी तरह इस बात पर 
विश्वास करना भी अधिक सयुक्तिक और अधिक शोभादायक होगा कि 
स्रष्टा की दी हुई इन शक्तियों की पूरी पूरी उन्नति करने के लिए जैसे जैसे 
आदमी अधिक कोशिश करेगा, और जैसे जैसे वह उन्हें उन्नति की हृद के 
अधिक पास पहुंचावेगा-अथौत्‌ जैसे जैसे वह अपनी म्रहण-शक्ति, क्रिया- 
शाक्ते और उपयोग-शक्ति को बढ़ावेगा-तैसेही तेसे ख्रष्टा को अधिक प्रस- 
ज्ञता भी होगी । आदमी की उत्तमत्ता का जो नमूना कालविन ने बतलाया 
है बह कोई नमूना नहीं । सच्ची उत्तमत्ता का नमूना ओरही तरह का है । 
वह यह है:--आदमी में जो आदमियत, इनसानियत या मनुष्यता है वह 
नाश की जाने के लिए नहीं है; उसके और उद्देश्य हैं; वह और मतलब 
से दी गई है | क्रिश्चियन लोग आत्मनिरोध का उपदेश देते हैं और मूर्ति- 
. पूजक लोग आत्मस्थापना, या आत्मरक्षा, का उपदेश देते हैं । जिन बातों 
से आदमी की योग्यता का महत्व है, अथोत्‌ जो बातें उसकी योग्यता को 
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अच्छी तरह क़ायम रखने के लिए दरकार हैं, आत्मनिरोध और आत्म- 
स्थापना उन्होंमें से हैं | ग्रीक लोगों का यह सिद्धान्त था कि हर आदमी 
को यथासम्भव आत्मोन्नति, अथोत्‌ अपनी तरक्की, करना चाहिए। इस 
सिद्धान्त से, प्लेटो का ओर क्रिश्चियन धम्मेशास्त्र का आत्मशासन नामक 
सिद्धान्त मेल खांता है; अथात्‌ उसके अन्तगंत आ जाता हैं; पर उससे 
अधिक उत्तमता नहीं रखता | तथापि इन दोनों सिद्धान्तों में विरोध नहीं 
है। आलसिबियाडिस# होने की अपेक्षा जॉन नॉक्स होना शायद अधिक 
अच्छा होगा; पर इन दोनों की अपेक्षा पेरिक्तिस होना ज़रूर अच्छा 
है । यदि इस समय पेरिक्किस पेदा होता तो यह सम्भव न था कि उसमें 
जॉन नॉक्स के सब सहुण न होते । 


आदभी में जो कुछ व्यक्ति-विषयक विषमत्व हो, अथात्‌ उसमें जो 
० 5 3, 65 त ०३ ० ० या ओर 
बातें बेडल ओर समानता--रहित हों, उन्हें रगड़कर सरल, डोलदार अ 
बराबर बना देने से आदमी में देखने के लायक्र उदारता ओर सुन्दरता 
नहीं आती । दूसरों के हित ओर अधिकार रक्षित रखकर,: अथोत्‌ उनका 
अतिक्रमण न करके, उस विषमत्व--उस बेडोलपन--को दुरुस्त करने और 


आलसिशरियाडिस ग्रीस के एथन्स शहर में इसा के ४००  वष पहले पेदा हुआ। वह 
त रूपवान और धनी था। वह बड़ा शाक्रीन भी था। सुकरांत का वह चेला हो गया था । 
सुकरात ने उसके दुगुणों को दूर करेन की बहुत काशिश की, पर विशेष लाभ नहीं हुआ।एक 
दफा एथन्स में देवताओं की कुछ मूर्तियां तोड़ डाढा गंई । इससे लोगों ने आलसिबियाडिस पर 
मूर्ति ताडने का इलज्ञाम लगाया। पर पीछे से उन्होने उसका अपराध क्षमा कर दिया । जब 
'स्पार्टावालों ने एथन्स पर चढाई की तब आलसिबियाडिप ने एथन्सवालों का सेनापति होकर 
स्पार्टन लेगों को बहुत बड़ी हार दी । पर उत्तपर फिर एक बार राजद्रोह का आरोप आया 
ओर इंसा के ४०४ वर्ष पहले वह मार डाला गया। 


| पेरिक्कित का जन्म एथन्स में ईसा के पहले पांचच शतक में हुआ। उसने राजकीय 
कामों भें बडी प्रासिद्वें पाई। धीर धीरे वह प्रजा-पक्ष का मुखिया होगया। उसेने एथन्ध के 
किले का खूब मज़बूत बनाया। बहुतसी अच्छी अच्छी इमारतें भी बनवाई ।.एथन्स का्यह 
बेमव स्पा्टावाली से न देखा गया ।इस लिए उन्होंने उसपर चढाई कीं। दो वर्ष तक 
लडाई जारी रही | पर एथन्सवाले नहा हारे । इतन में अचानक ऐसी सख्त महाभारी आई 
कि एथन्स के अनन्त आदमी म(९ गये | इस आपदा का मूल कारण लोगों ने पेरिक्रिस को 
ठहराया और उसे सज़ा दी । अन्त में, इंता के ४२९ वे पहले, ज्वर से उसका प्राणान्त हुआ । 


१३६ ...._ स्वाधीनता, 


० ता पका कस 


उसका विकास होने देने से वह बात आती है | जो लोग जिस काम को करते 
हैं उनके गुण उस काम में ज़रूर आजांत हैं। अथात्‌ जैसा कर्ता होता है वैसीही 
क्रिया भी हाती हैं । अतएवं कतेठ्य कम्म भे लगे रहने से मनुष्य मात्र का 
जीवन भी वेभवशाली, विविध प्रकार का, ओर उत्साद्दी हो जाता है। ऐसा 
होने से आदमी के खय,लात खब ऊंचे हो जाते हैं और उप्तके मनोविकार 
भी खूब तरक्की पते हैं। यही नहीं किन्तु हर आदमी जिस सूत्र द्वारा मनुष्य- 


जाति से बँधा हुआ हे वह सूत्र खूब मज़बूत हे। जाता है और मनुष्य-जाति 
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की योग्यता की इतनी बढ़ती ह। जाती हैँ कि उस बढ़ती के साथ ही हर 


आदमी की भक्ति भी उप्तके विषय में बढ़ जाती है । जैसे जेसे हर आदमी 
की विशेषत, अथोत्‌ व्याक्ति-विज्क्षणता, बढ़ती जाती है तेसेही तैध उसका 
मोल भी बढ़ता जाता है| उसे यह मालूम होने लगता है कि भेरी योग्यता 


बढ़ गई हू; में अपन लिए अधिक मूल्यबान हो गया हूं; में अपने निज के 


काम काज पहले का अपेक्षा अधक अच्छी तरह कर सकता हूं। अत- 
एवं व्यक्ति-विशाषता के बढ़ जाने स--आदमी के अधिक मूल्यवान्‌ हो 
जाने स--दूसरों के हित करने को योग्यता भी उससे बढ़ जाती है । 
उसके अस्तित्व भ, उप्षके व्यवहारों भे,पहले से अधिक जान आ जाती 
है। आदमियों ही के समूह का नाम समाज है। व्यक्तियोंही से समाज 
बना है| इससे यदि व्यक्ति में--यदि हर आदमी में--अधिक जान आ 


(0 कक 


जायगी तो समाज में भी अधिक जान आ जायगी । व्यक्तियों के अधिक 


जानदार आर तजरत्रा होतहां समाज भा आधक जानदार आर तेजस्वी 


| #0] 


हा जायगा। जनम मसानव। स्वभाव क। बहुत आधकता है, अथात्‌ 


क 


जिनको तबीयत, या प्रकृति, में जोर आधिक हे-तेज़ी ज़ियादह हैः- 
वे अपने से कमज़ोर आदमभियों के हक़ छीन लेने, या उन्हें सताने, की 
अकसर कोशिश करते हैं। इसलिए उनका शासन ज़रूर करना चाहिए; 
उन्हें एक बंधी हुईं ह॒द के बाहर न जाने देना चाहिए। मतलब यह कि 
. जहां तक हो सके, अतिबन्ध द्वारा उनकी शक्ति का नियमन कर देना-चाहिए 

बिना यह किये काम नहीं चल सकता। परन्तु इससे मनुष्य की उन्नति 


में कमी नहीं आ सकती । इस तरह के प्रतिबन्ध से आदमी के सुधार में 
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बाधा नेंहीं उत्पन्न हो सकती | यदि एक आदमी की मानसिक उन्नति में 
कुछ कम्मी भी आ जायगी तो दूसरे की उज्नाति में विशेषता होने से वह. 
कमी पूरी हो जायगी । अथोत्‌ इस तरह के प्रतिबन्ध से समाज की कोई 
हाति न होगी । क्योंकि बलवान्‌ आदमी अपनी वासनाओं की जो दृष्ति 
करता है वह निबेल आदमियों की वासनाओं का नियंत्रण करके करता है।. 
अथोत्‌ उसकी घासनायें जितनी अधिक ठृप्त होगी आओरों की वासनायें 
उतनी ही अधिक तृप्त होने से रह जायंगी। परन्तु सामाजिक प्र।तेबन्ध 
या नियेत्रण से बलवान का भी फ़ायदा ही होता है। क्‍योंकि उसकी स्वार्थ- 
परायणता कम हो जाती है और परार्थ-परायणता बढ़ती है। जैसा ऊपर 
कहा जा चुका है, व्यक्तियोंहीं के समुह से समाज वना है। अतणएव हर 
आदमी के दो अंश होते हँ-एक व्यक्ति-अंश, दूसरा समाज-अंश । इससे 
जब किसी बलवान आदमी की वासनाओं की बाढ़ रोकी जाती है तब 
उसके व्यक्ति-अंश की जितनी हानि होती हैं, उसके समाज-अंश का उतना 
ही लाभ होता है | दूसरों के द्वित के लिए-दूसरों को अन्याय से बचाने के 
लिए--बलवान आदमी से कठोर नियसों का पालन कराने से, उसकी बे: 
सनोव॒ृत्तियां और वे शक्तियां बढ़ती हैं. जिनसे पराथे की सिद्धि होती है- 
जिनसे पर-हित की वृद्धि होती है । यह उन कामों की बात हुईं जिनसे 
दूसरों का सम्बन्ध है । परन्तु जिन बातों से दूसरों का बिलकुलही सम्बन्ध 
नहीं है उन्हें करने से किसी को सिर्फ़ इसालिये रोकना, के वे दूसरों को 
पसन्द नहीं हैं, कदापि न्‍्याय-सद्भत नहीं। इस तरह की रोक से कुछ 
लांभ नहीं होता । यदि कुछ होता भी है तो यह होता है कि जिप्तकी 
वासना, या इच्छा, रोकी जाती है वह उस रुकावट का सुक़ाबला करके 
उसे ताड़ुन की कोशिश करता है। इससे, उप्तके स्वभाव की प्रंबलता यदि 
कुछ बढ़ जाय तो बढू सकती है। ओर अधिक कुछ नहीं हो सकता । 
यदि उस रुकावट से बह रुक जायगा-यदिं उस बलात्कार, अथोत्‌ जबर- 
दसती, को घह सहन कर लेगा-तो उसका सारां स्वभाव ही पलट जायगा। 
उसमें मन्दता आ जायगी; उसकी तेजी जाती रहेगी। हर आदमी की प्रकृति: 
को यथेच्छ उन्नत होने के लिए, हर आदमी को. अपनी तरकी करने के 


श्श्द स्वाधीनता 


लिए, इस बात की बहुत बड़ी ज़रूरत है कि जितने आदमी हैं सब 
अपली अपली इच्छा के अलुसार सनसाना व्यवहार करें । अतएव . 
यथेच्छ व्यवहार करने के लिए सब को मुनासिब तोर पर मौका देना चाहिए। 
जिस युग, अथोत्‌ पीढ़ी, में इस तरह का सुभीता जितना अधिक 
था, उतनाही अधिक परिमाण में वह युग इस खमय आधेक लाभदा- 
यक॑ हुआ है। इस समय उससे उतनी ही अधिक प्रसिद्धि भी पाई है। 
जहां अनिबेन्ध राज्य है; जहां प्रजा का स्वेस्व॒ राजा ही के हाथ में है; 
जहां प्रजा कुछ नहीं, राजा ही सब कुछ है; वहां पर ऐसे राज्य-शासन 
से भी तबतक बहुत बुरे अनथे नहीं होते जबतक व्याक्ति-विशेषत्व स्जाब . 
बना रहता है, अथोत्‌ जबतक हर आदमी के डचित मनोविकारों की वृद्धि 
नहीं रोकी जाती। जिस सत्ता से व्याक्ति-विशेषता पिस जाती है उसी 
का नाम अनिम्नेन्ध राज्य है। ऐसी खत्ता को चाहे कोई जिस नाम से 
पुकारे; और चाहे उसका उद्देश्य ईश्वर की इच्छा के अनुसार लोगों से 
बलपूृवक काम कराना हो, चाहे उससे आदमी के हुकमों की तामील 
करानी हो; उसकी अनिबेन्धता कहीं जाने की नहीं। बाढ़, इंद्धि, या 
. लच्नति ही का माम व्यक्तिता, या व्यक्ति-विशषता, है । दोनों एकही चीज़ 
हैं| व्यक्ति-विशेषंता की बढ़ती होनेही से आदमी की बढ़ती होती है ओर 
हो सकती है। अथोत्‌ उसकी उन्नति होनेद्दी से आदमी सब तरह की 
उन्नीतयां कर सकता है। इन बातों का मेंने यहां तक विचार किया। यहीं 
पर इस विवेचना को सम्राप्त कर देने से काम चल जाता | क्योंकि: इसको 
अपेक्षा और अधिक क्या प्रशंसा दो सकती है कि, अमुक तरह का बतोव 
करने से आदमी यथाशकक्‍्य पूरुता को प्राप्त कर सकता है--- यथा- ह 
सम्भव सर्वोत्तम स्थिति को पहुँच सकता है ? अथवा इससे अधिक और 
क्या निन्‍दा हो सकती है कि, अमुक तरह का बतोव करने से उस स्थिति--- 
छस पूरणता--तक पहुंचने में विन्न आता है * तथापि इसमें कोई सन्देह 
नहीं कि, इस विषय में, जिन लोगों को क़ायल करने की जरूरत है वे 
इतनींही विवेचना से क्रायज्ञष न होगें। इतनीही से उन लोगों का विश्वास 
इस सिद्धान्त पर न जमेगा । इस सिद्धात्त को. उनके .सनोनीत. करने के 
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लिए--- उनके गले उतार देने के लिए---उनको इस बात के भी बतलाने की 

ग लक पलक रत लत 
ज़रूरत हैं कि इस तरह पूर्णोता को पहुँचे हुए आदमी अपनी अपेक्षा अपूर्ण 
आदमियों के काम भी आवदेंगे | उनका इस बात की याद दिलाने की. भी 
ज़रूरत है कि यदि दूसरों को बिना किसी प्रतिबन्ध के स्वाधीनता को काम 
में लाने की अनुमति देदी जायगी तो, जो लोग स्वाधीनता की परवा नहीं 
करते और स्वाधीनता मित्र जाने पर भी जो उससे लाभ नहीं उठाते, उनका. 
भी हितही हाोगा। 


उन्तका पहला हित यह होगा कि उन अपूर्ण, अथवा अल्पज्ञ, आद- 
मियों से उन्‍हें कुछ शिक्षा मिलेगी-कुछ ज्ञान प्राप्त होगा | इस बात को 
सभी स्वीकार करेंगे कि आदमी के. व्यवह्यर से सम्बन्ध रखनवाली जितनी 
बातें हें उनका एक अज्ञ-और ऐसा वैसा नह्टीं, महत्व का अज्भ-कल्पना- 
शक्ति है । कल्पना, अथोत्‌ नई नई बातों के आविष्कार, का बड़ा माहात्म्य 
है। नये नये सिद्धान्तों का पता लगानेवाल्ों की, और जो सिद्धान्त पहले 
सच समझे गये थे. उनको आमक सिद्ध करनेवार्ला की ही हमेंशा ज़रूरत - 
नहीं रहती । नयें नये व्यवहारों, अथोत्‌ रीति-रवाजों, के शुरू करनेवाज्नों: 
की, और अधिक उन्नत बर्ताव, अधिक उज्नत बुद्धिमाना और अधिक 
उन्नत अभिरुचि का नमूना सबके सामने रखनेवालें। की भी बहुत बड़ी 
जरूरत रहती हैं। जो आदमी यह नहीं सममकता, अर्थात्‌ जिसकों इस .. 
बात पर विश्वास नहीं हैं, कि संसार में जितने आचार, विचार और व्यव- . 
हार हैं सब सम्पूणंता को पहुंच गये हैं वह मेरे इस कथन का खण्डन 
नहीं कर सकेगा। यह ज़रूर सच है कि इस तरह का फ्रायदा सब आद- . 
मियों के हाथ से बराबर होने का नहीं। संसार में जितने आदमी हैँ उन्‌ 
सबका छिसाव लगाकर देखने से मालूम होग। कि ऐसे आदमी दो ही - 
चार मिलेंगे जिन . तजरुबे की नकल करने से, अथोत्‌ जिनके अनुभव- 
स्थापित बतांव, के अनुसार चलने से, अचालिंत व्यवहार में कुछ सुधार. 
होने की सम्भावना होगी | परन्तु इन दो कार आद्षियों को कम महत्व 
न देना चाहिए। जिस तरह बिना नमक के भोजन फीका लगता है “उसी... 
तरह बिना इंन अल्पसंख्यक आदु्भियों के सांसारिक समाज फीका रहता हैं: 
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दुनिया में यही आदमी नमक का काम देते हैं । यदि ये न हों तो आदमी 
की जिन्दगी सब तरफ से बन्द कर दिये गये पानी के एक छोटे से गढ़े 
सी हो जाय | ये लोग नई ओर अच्छी अच्छी बातों का ही प्रचार नहीं 
करते; किन्तु जो बातें पहलेही से प्रचलित हैं उनको भी यही सजीव रखते 
हैं। इन्हीकी बल्लैलत उनमें जान बनी रहती है। यदि कोई नई बात करने 
को न हो तो क्‍या आदमी के ल्लिए अपनी बुद्धि से काम लेने की ज़रूरत न 
रहे ? क्‍या इसको भी कोई अच्छा समभेगा कि जो लोग पुरानी प्रचालित 
बातों का अनुकरण करते हूँ वे उस अनुकरण का कारण मी मूल जांय 
आओऔर आदमियों की तरह नहीं, किन्तु हेवानों की तरह, आंख बन्द करके 
उसे करते रहें ! बिना विचार किये पुरानी लकीर के फ्रकीर होना आदमी 
को शोभा नहीं देता। यह बात बहुधा देखी जाती है कि जो विश्वास और जो. 
व्यवहार उत्तम से उत्तम हैं वे भी क्षीण होते होते निर्जीव येत्रों की तरह हो 
जाते हैं।ऐस विश्वासों ओर ऐसे व्यवहारों का मूल हेतु सजीव, 
अथीत्‌ सचेतन, बनाये रखने के लिए यदि प्रबल कल्पना-शाक्ति के 
आदमी, एक के बाद एक, बराबर न पैदा होंगे तो वे ज़रूर निर्जीब हो जांयगे | 
परम्परा से चली आनेवाल्ी इस तरह की निर्जीव रूढ़ियां-इस तरह की मुर्दी 
बातें-किसी सजीव विश्वास का थोड़ा सा भी धक्का लगने से चूर हो जायेगी | - 
वे उस कभी बरदाश्त न कर सकेंगी । सुभे कोई कारण नहीं देख पड़ता 
कि बायजण्टाइन # की बादशाहत की तर्इ पुरानी शिक्षा और सभ्यता क्यों 
न नष्ट हो जाय ? नई ओर जिन्दा बातों के धन्बे को पुरानी मुदों बातें 
किस तरह बदोश्त कर सकती हैं ! तेज़ प्रतिभावारढे-विलक्षण बुद्धिवाले- - 
आदमी बहुत कम्म पैदा होते हैं ओर वे बहुत कम पेदा होवेंद्ीगे | यह 
बहुत सही है | परन्तु जिस खेत पैदा होते हें उसकी रखवाली खूब 
खबरदारी से करनी चाहिए, जिसमें इस तरह के जो थोड़े से आदमी उसमें 


पेदा होते हैं. वे तो द्वोते रहें। प्रतिभा, अथाोत्‌ विलक्षण बुद्धि, को 


हिए्फीकि का 


४ इ्सा का तांसरी शताब्य के लगभग राम का बाद्शाहत क्‌ दा भाम हागय 


ने ५: 


. एक पूर्वी, दूसरा पश्चिमी । इनमें से पूर्वी माग का नाम बायज़ण्टाइन था । १४५३ ईसंवी 
मं तुक लागों ने उसका नांश करादेया। " हे है 
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सिफ स्वाधीनतारूपी वायुमडल में ही अच्छी तरह श्वासोच्छास लेने का-- 
आराम से दम मारने का--मौक़ा मिलता है। प्रतिभा शब्द के अर्थ के अनु- 
सार प्रतिभावान्‌ आदमी, ओर आदमभियों की अपेक्षा, विलक्षण होते ही हैं। 
इसीस ऐसे आदमी अपने बदन को सिकोड़कर, बिना चोट लगे, उन 
छोटे छोटे बतावरूपी सांचों में से किसी एक सांचे के भीतर अपने को 
. नहीं ढाल सकते, जिनको समाज इसलिये बनाता है कि हर आदसी को 
अपने अपने बताव का सांचा बनाने की तकलीफ़ न उठानी पड़े। यदि 
डर, या ओर किसी कारण, से किसी सांचे में अपने स्वभाव को ढालने 
के लिए, छाचार होकर वे राजी भी होते हैं, तो दबाव के कारण उनके 
जिस अक्ल की पुष्टि ओरों की अपेकत्ता अधिक होनी चाहिए वह नहीं 
होती । अतणव उनकी प्रतिभा से-उनकी विल्नक्षण बुद्धि से-समाज का 
जो हित होना चाहिए बह नहीं होता | यदि ऐसे आदमी निभेय और दृ५ढ 
स्वभाव के हुए और समाज की डाली हुई बेड़ियों को उन्होंने तोड़ डाला 
तो उनकी विलक्षणता का नाश करने में कामयाब न होनेवाले लोग, 
फ़ोरन ही उनकी तरफ उँगली उठाकर- कहने लगते हैँ कि--.« ये अजब 
पागल आदमी हें; ये कुछ बहक से गये हैं”? | उनका यह कहना गोया 
इस बात की शिकायत करना हैँ कि बेतरह तेजी से बहनेवाली अमेरिका 
की नियागरा नदी, हालंड के नहरों की तरह, अपने दोनों किनारों के 
भीतर ही भीतर क्‍यों नहीं धीरे धीरे बहती ! | 
मेरी समझ में प्रतिभा, अथोत्‌ अद्भुत बुद्धि, बहुत बड़े महत्व की . 
चीज़ है। इस बात को में दृढतापूवेक कहता हू-बलपूर्वक कहता हूँ।* 
में इस बात पर भी ज़ोर देता हूं कि विचार और व्यवहार, दोनों, में 
प्रतिभा को यथेच्छ अपना काम करने देने की बड़ी ज़रूरत है। 
उसका ज़रा भी अतिबंध करना अच्छा नहीं। में यह अच्छी तरह जानता 
हू.कि जिस सिद्धान्त या जिस नियम का वर्णन मैंने यहां पर किया. 
है उसके प्रतिकूल कोई कुछ न कहेगा। उसे सभी मारनेगे। तिस पर सी. 
में जो इस सिद्धान्त पर इतना ज़ोर दे रहा हूँ ओर इसके समर्थन में... 
लिखता ही चला जा रह। है उसका कारण यह. है कि व्यवहार में लो 
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इस सिद्धान्त से बहुत कम काम लेते हैं। जब इसके अलुसाए काम करने 
का मसौक़ा आता है. तब बे इसकी तरफ़ ध्यान नहीं देते। अथोतू्‌ इस 
सिद्धान्व की योग्यता और इसके अलसुसार बताव होने की आवश्य- 
कंता को तो वे मानते हैं; परन्तु मानते ही भर हैं; प्रत्यक्ष में उसके 
अनुसार वे वहुत कम काररवाई करते हैं। प्रतिभा के बल से यदि किसी. 
ने कोई मनोहारिणी कविता लिखी या कोई अदभुत तसवीर बनाई, तो 
लोग उसकी ज़रूर तारीफ़ करते हैं | परन्तु मन में प्रायः सभी यह समझते 
कि उसके बिना भी उनका काम निकल सकता हैं। प्रतिभा के योग 
विचार और व्यवहार में मयापत्त अजाता है। प्रातिभा के इस गुण को 
आख्रय्य की नज़र से देखते ज़रूर हैं; पर साथही. वे यह भी 
कि यदि प्रतिमा न हो तो सी उनका काई कास झुका न रहेगा। यह 
गई आम्यय्ये की बात नहीं। लोगों को ऐसा मालूम दोनाही चाहिए। प्रतिमा 
वह चीज़ है जिसे प्रतिभाहीन आदमी उपयोग में नहीं ला सकते। यह 
बात उनकी समझही में नहीं आ सकती कि उससे उनका लाभ क्या होगा! 
ओर यह उनकी समझ में आवे कैसे ? यदिं साधारण बुद्धि के आदाभियों 
के ध्यान भें यह बात आजाय कि प्रतिभा से उनका क्‍या लाभ होगा तो 
उसे प्रतिभा ही नकहना चाहिए। यदि कदाचित्‌ ऐसा द्दोजाय तो वह अद्भुत 
कल्पना-शक्ति ही नहीं | प्रतिभा का सब से पहला कास यह होगा कि वह 
मामूली आदमियों की आँखें खोल देगी। जब उनकी आँखें एक बार 
अच्छी तरह खुल जायेंगी तब कहीं उस्ले पाने की योग्यता उनमें 
आवेगी। उस समय वे खद॒हीं उसे पाने की चेष्टा करेंगे। तब तक उनको यह 
बात याद रखनी चाहिए कि जितनी बातें आज तक हुई हैँ उनका प्रचार 
किसी न किसी आदमी ने पहले पहले जरूर किया हैं। यदि शुरू शुरू में 
कोई उनका ग्रचार न करता तो वे कभी अस्तित्व में न आती। जिसने 
सुख-साधन इस समय प्रचत्षित हैं, जितनी अच्छी अच्छी बातें इस समय 
देख पड़ती हैं, वे सब अद्भुत कल्पना-शक्ति का ही फल हैं। यदि प्रतिभा से 
कास न लिया जाता तो कंदापि उनकी उत्पत्ति न होतीं। इससे सब लोगों . 
को अहड्लार छोड़कर यह बात मान लेनी चाहिए कि अब -भी प्रतिभा के 
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लिए कुछ काम बाकी है, अथोत्‌ उसकी सहायता से अब भी बहुतसी नई 
नई बातें हो सकती हैं | उनको यह बात भी विश्वासपू्वक याद रखनी 
चाहिए कि प्रतिभा, अथोत्‌ अदभुत बुद्धि, या अद्भुत कल्पना-शक्ति, की 
कसी का उनको जिदना कम ख्याल है उतनीही अधिक उनको उसकी 
आवश्यकता है। ः 

कल्पित या सच्ची मानसिक श्रेष्ठठत को लोग चाहे जितना मान दें, 
अथवा उसे चाहे जितना आदरणीय सममें, सच बात तो यह हैँ, कि दुनिया 
भें आदमियों छी प्रवृत्ति औसत दरज की लियाक्नत रखनवालों हीं को 
प्रशुता देने की तरफ़ अधिक है । पुराने जमाने में जो बीच का समय था 
उसमें (ओर आज तक के बहुकाल-व्यापी परिवर्तन-शील समय में भी) 
हर आदसी में थोड़ी बहुत शक्ति अवश्य थी---अथोतू व्यक्ति-विशेष की महिमा 
को लोग थोड़ा. बहुत ज़रूर मानते थे। और जिस व्यक्ति में बुद्धि की 
विशेषता देख पड़ती थी, या समाज में जिसका स्थान अधिक ऊँचा दोता 
था, उसे लोग और भी अधिक महत्व देते थे | परन्तु समाज से व्यक्ति- 
विशेषता आज कल बिलकुलही चली गई है। राजकीय कासों में नाम देन 
लायक़ सत्ता इस समय यदि किसी की है तो जन-समुदाय की है। 
ओर जबतक जनसम॒ुदाय की समझ, भावना और शभवृत्ति के अनुसार 
सत्ताधारी राज्यशासक काम करते हैं तबतक उनकी भी है। यह दशा 
सिंफे सावेजनिक कांसों ही की नहीं है; खानगी बातों से सम्बध रखने 
चाले जितने नेतिक और सामाजिक व्यवद्यार. हैँ. उनकी भी हैं। जिस लोगों 
की राय साववेजनिक, या जन-साधारण की, राय कहलाती है वे लोग सब 
एकही तरहइ के नहीं होते। अथात्‌ जन-साधारख में स्री खेद होता है। 
आमेरिका में जितने गोरे चमड़े के आदमी हूँ उन सब की गिनती जन- 
साधारण. में है । इंगलैएड में विशेष करके मध्यम स्थिति के ही आदमी 
जन-साधारण में गिने जाते हैं। परन्तु वे लोग सब कही समुदाय, या; 
जन-समूह, के रूप में है। इस समुदाय से मेरा मतलब मध्यम-शक्ति के जन- 
समूह से है | यदद आश्चय्ये की बात है। इससे भी अधिक आशख्य्वे की, 
बात यह है कि.यह्‌. जन-समुदाय, पहले की तरह, अब धम्मांधिकारियों से, 
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राज्याधिकारियों से, प्रजा के प्रसिद्ध प्रसिद्ध मुखिया लोगों से और अच्छी 
अच्छी पुस्तकों से अपने मत नहीं प्राप्त करता । यह समुदाय ख़ुद विचार 
या विवेचना भी नहीं करता । उसके लिए विचार और बिवेचनां का काम 
और ही लोग करते हैं | पर वे भी बहुत करके उस समुदाय के आदामेयों 
हो की तरह के आदमी होते हैं। उत्तेजना मिलने पर जब 
जब उनका अपने समुदाय की तरफ़ से बोलने, या उससे 
कुछ कहने, की ज़रूरत पड़ती है तब तब वे अखबारों की शरण लेते हैं. । 
ये बातें में शिकायत के तौर पर नहीं कद्दता | मेरा यह मतलब नहीं 
कि इस तरह की काररवाई से अनिष्ट होने की सम्भावना है। और न में 
यही कहता हैँ कि इस समय विचार ओर विवेचना का इससे भी अच्छा 
ओर कोई तरीका है। आदमियों की मानसिक दृत्ति इस समय बहुत निकृष्ठ 
अवस्था में है। अतएवं, इस दशा में, साधारण रीति पर जो स्थिति इस 
समय है, उसकी अपेक्षा अधिक उत्तम स्थिति साध्य नहीं। परन्तु मध्यम- 
शक्ति की सत्ता मध्यम-शक्ति ही की सत्ता हैं। उसमे जो गुण-दोष है 

बनेही हुए हैं । आजतक जितनी राज-सत्तायें हुईं हैं-चाहे उनका सूत्र 
जन-समूह के द्वाथ में रह्या हो चाहे सिर्फ प्रधान अधान आदमभियों के हाथ 
में रहा हो-उनमें से प्राय: एक भी राज-सत्ता, राजकीय कामों या मतों 
भें, सदगुशों में ओर मानसिक स्थिति में भी मध्यमावस्था से अधिक ऊपर 
नहीं गई और यदि जाना चाहती तो जा भी न सकती । जहां कहाँ एक 
आध जगह किसी विषय में मध्यमावस्था से अधिक उन्नत अवस्था देख 
पड़ती है वहां उसका यह कारण है कि उस विशेष उन्नतशाल्ी विषय के 
सम्बन्ध में सत्ताधारी आदमियों ने अपने से अधिक बुद्धिमान्‌ , तजरूबे- 
कार और शिक्षित लोगों की सलाह या प्रेरणा से काम किया है। 
जितनी बातें हितकर, उदार या बुद्धेमानी की हैं. उन सब की उत्पत्ति 
व्यक्ति-विशेष से ही होती है; अथोत्‌ व्यक्ति-विशेष ही पहले पहल उन्हें 
शुरू करते हैं ओर उन्हींकों शुरू करना भा चाहएण | ऐसी बातों की 
उत्पत्ति बहुत करके एकही व्याक्ति-एकद्दी आदमी-से होती है । व्यक्ति- 
विशेष की चलाई हुईं बातों के अनुसार बताब . करने की योग्यता रखना 
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ही औसत दरजे के आदमियों का मूषण है । उसीमें उनकी कीरति ओर 
० हि ५ 2 6 ३ 

भलाई है | लाभदायक ओर बुद्धिमानी की बातें। के क़बूल करलेना और 


अच्छी तरह समझ बूमकर उनके अनुसार बतांव करना ही मामूली बुद्धि 
के आदभियों को उचित है | दुनिया भर की सत्ता को जबरदस्ती छीनकर 
सलुय-म्ात्र को अपना आज्ञाकारी बननेवले प्रबल ओर अद्भुत प्रतिभा- 
शाली आदमियों की लोग ख़ब तारीक केरते हैं; उनकी वे पूजा करने लगते 
हैं। पर यहां इस प्रकार की “बौर-पूजा ” से मेरा मतलब नहीं है। में 
उसक खिलाफ़ हूँ | मेरा मतलब यह है कि विलक्षणं प्रतिभावाले आदमी 
को सिर रास्ता बतला देने की सत्ता चाहिए; वह सिफ्रे इतनीही सत्ता 
पाने का हक़दार है; इससे अधिक स्वतन्त्रता पाने का वह दावा नहीं कर 
सकता । जो रास्ता वह बतलावे उस पर चलने के किये लोगों को लाचार 
करने का उसे अधिकार न होना चाहिए; क्योंकि यदि उसे ऐसा अधिकार 
मिल्वलेगा तो दूसरे आदमियों के स्वातन्त्रय ओर सुधार में बाधा आवेगी | 
इतनाही नहीं, किन्तु ख़द डस प्रतिभावान्‌ पुरुष की भी हानि होगी। 
परन्तु एक बात यह जरूर है कि यदि ओसत दरजे के आदमियों 


० महक का] 


समूह के सत ख़ब प्रबत्न हा जाय , या हान लग; अथात्‌ यंदि ऐस लो 


ला 


ल 
की सत्ता बेंतरह बढ़ जाय, तो उनको ठीक रास्ते पर ज्ञाने के रि 
सममदार ओर विशेष बुद्धिमाव्‌ आदुभियों को अपने अपने मत पहले की 
अपेक्षा अधिक स्पष्ट ओर अधिक हदृढ़तापूवक प्रकट करने चाहिए | इस 


हक हो 


दशा मे, जां ।बलक्षण बु।मान आदर्मा अपन मता का अ्रकाशत करन का 
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कोशिश करें, उनका प्रतिबन्ध न करके, उल्टा उन्हें बेसा करने के लिये 
उत्तेजन देना चाहिए; अथोत्‌ मामूली आदामियों के बतांव से जुदा तरह 

ह बे ८3 की 

का बर्ताव करने के लिये उन्हें उलटा उकसाना चाहिय । ओर किसी दशा 
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से यदि एस प्रतिभाशालों आदमी इस तरह का बताव करुग ता उसस 


९ 


।ई लाभ न होगा । हां यदि वे किसी तरह की कोई भिन्न रोते ।नेकाले 
ओर बह रीति प्रचलित रीति से अच्छी हो तो बातही दूसरी हैं। 


इस समय तो केसी बात का विराध करके लागो का वैवराधघ का एक 
उदाहरण |देखलाना, या किसी रूढ़े के सामन घुदना ठकतत स इनकार 
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करनाही, संसार की सेवा करना हैं। आजकल जन-समुदाय का मत इतना 
प्रबल हो उठा है और उसकी सख्ती इतनी बढ़ गई है कि हर तरह की 


२ हु 


विज्ञक्षणता को लोग हँसने लगे हैं । अथात्‌ लोगों की आंखें। में नयापन 


किक 


नहीं खपता; उसे देखते ही वे कुचेष्ठायें करन लगते हैं । अतएबवं इस 
सख्ती को दूर करने ही के लिये-इस जुल्म से बचनेहीं के लिये-विलक्षण॒ता 
की ज़रूरत है | अथोत्‌ लोगों को चादिए कि वे ज़रूर नई नई और वि£- 
क्षण बातें करें । जिस आदमी में स्वभाव की प्रखरता होती है उसमें बुद्धि 
की विलक्षणता भी जरूर होती है | समाज में भी यही बात पाई जाती है। 
अथीत्‌ प्रतिभा, मानासिक शक्ति ओर नेतिक धीरता समाज में जितनी 
अधिक होती है उतनीहीं अधिक विलक्षणता भी उसमें बहुत करके होती 
है | पर आजकल बहुत कम आदमी विलक्षणता दिखलाने का साहस 
करते हैं | यही बहुत बड़े खटके की बात है। इसीमें ख़तरा है । 

में यह कह चुका हू कि जो बाते प्रचलित, अर्थात्‌ रूढ़ नहीं हैं 
उनका, जहां तक मुसकिन हो, ख़ब निबन्ध रहेत विवेचन होना चाहिए; 
अथोत्‌ उनको ख़ब उत्तेजित करना चाहिए । क्‍योंकि ऐसा करने से यथा- 
समय यह बात मालूस होजायगी कि उनमें से कितनी बाते प्रचलित 
होने लायक़ हैं | परन्तु अच्छी अच्छी बातों को प्रचलित करने ओर 
उनके प्रचार के लिये अच्छे अच्छे तरीके निंकालनेही के इरादे से, मन- 
मानना व्यवहार करनेवालों ओर रूढ़ि के बन्धन से न बँधनेवालों को 
'उत्तेजन न देना चाहिए । ओर न इस तरह मनमाना व्यवहार करने का 
_ स्वातंत््य सिर्फ़ बिलक्षण बुद्धि के प्रतिभाशाली आंदुमियों ही को मिलना 
चाहिये । यह कोई नियम नहीं---इसके 'लिये कोई प्रमाण या आधार नहीं-- 
कि दुनिया में जितने आदमी हैं सब के जीवन का क्रम एकही नमूने का 
हा; या यदि एक से अधिक नमूने का हो तो थोड़ेहीं का हो, बहुत का 
. न हो। जिसमें मतलब भर के लिये बुद्धि, समझ या तजरुबा हे उसे जैसा 
व्यवहार पसन्द हो वेसाही करने देने की स्वतंद्रता होनी चाहिए । यह 
इस लिये नहीं कि उसका पसन्द किया हुआ व्यवहार, या जीवन-क्रम 
. सब से अच्छा होगा; किन्तु इस लिये कि वह उसीका निम्चय किया हुआ 
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है--उसीने उसे ढूढ़ निकाला है । यह दूसरा कारण पहले से आधिक 
सबल, सयुक्तिक ओर महत्व का है।आदमी भेड़ नहीं है; और सब भेड़ें भी 
एकही तरह की नहीं होती; उनमें भी फ़रक़न होता है। यदि किसी को कोट 
या बूट की ज़रूरत होती है, और उसके घर में इन चीज़ों की कोठी नहीं 
हांता, कि उसम से वह अपनी पसन्द का कोट या बूट चुनले, तो जब 
तक उसकी माप के मुत्ताबिक ये चीज़ें नहीं बनाई जातीं तब तक बदन में 
ठाक हॉनेव/!ला कोट और पैर में ठीक आनेवाला बूट नहीं मिलता 

तो कया कोट की अपेक्षा अपनी पसन्द का जीवन-क्रम प्राप्त कर 
लेना अधिक सहज है ? अथव। क्या दुनिया भर के आदमियों के शरीर 
ओर मन के स्वरूप उनके पैरों की शक्ल से भी अधिक समता रखते हैं ? 
जब एक माप के बूट सब लोग के पैर में नहीं आ सकते तब एकही प्रकार 
के आचार, व्यवहार या जीवन-क्रम सब को किस तरह पसन्द आ सकते 
हैं ? सब आदृभियों की रच एक सी नहीं होती। रुचि की विथचित्रता 
परम्परा से श्रासेड्ध है । यदि यह मान लिया जाय तो इतनाही कारण इस 
बात के [सद्ध करने को बस है कि सब आदमिया की रूचि एक सांचे में 
नहीं ढाली जा सकती | हर आदमी की रुचि जुदा जुदा होती है। इतनाही 
नहें।, किन्तु आंत्मंक उन्नति के लिये, हर आदमी को जुदा जुदा स्थिति 
भी दरकार होती है | जैसे जुदा जुदा तरह के पोधे एकही प्रकार की 
ज़मीन और आबोहवा में नहीं हो सकते वैसेही सब तरद के आदमियों 
की उन्नति भी एकद्दी प्रकार की नेतिक आज्ोहवा में नहों हो सकती। 
उन्नति तो दूर रही उनकी आत्मिक अवस्थाही, इस दशा में, यथास्थित 

| रह सकती । जो बातें एक आदमी के स्वभाव को उन्नत बनाने 

मदद देती हैँ वही बातें दूसरे आदमी के स्वभाव को बिगाड़ती हैं। जीवन 
का जो क्रम एक आदमी के लिये अच्छे उत्साह का बढ़ानेवाला होता है, 
ओर जिन शक्तियों की प्रेरणा से वह आदमी काम भी करता है ओर उससे 
फ़ायदा भी उठाता है उन्हें जो क्रम ख़ब अच्छी हालत में रखता है, वही 
क्रम दूसरे को बोक मालूम होता हें ओर उसकी आन्तरिक शक्तियों को 
बेकाम करदेता हैँ, या उन्हें बिलकुलही पीस डालता है । इस तरह, दुनिया 


१७८ स्वाधीनता, 


भे, आदमियों के सुख के साधन, दुःखें। के अलुभव करने की शक्तियां 
ओर प्राकृतिक और नेतिक नियमों के अनुसार उनपर होनेवार्ती घटनाओं 
का असर-ये सब बातें इतनी जुदा जुदा हैं कि याद इनके अनुरूप 
आदमियों के जीवन-क्रम में विचित्रता या भिन्नाा न आने दी जाय 
तो सांसारिक सुख का उचित अंश उन्हें न मिले ओर न उनको मान- 
सिक, नेतिक ओर आन्तरिक वृत्ति की उचित जन्नाते है। हा | ता कि क्‍या 
लोग सिर्फ उन बातों को, सिर्फ उन रुचियों को, सिर्फ उन व्यावहाारेक 
रीतियों को, चुपच!प सहन करते हैँ जिनका अनुकरण व बहुत आदमियों 
को करते देखते हैं ! अथोत्‌ अनुयाय्रिबाहुल्य के बल पर जो बातें आधेक 
आदमियों को मान्य हो जाती हैँ, उन्‍्हं'के विषय स सावेजनिक मत कया! 


किक 


इतनी सहनशीलता दिखलाता है | धार्मिक लोगों के कुछ मर्ठा को छोड़कर 
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आर कोई भी जगह ऐसी नहीं है जहां लोग रुचि-विचित्रता को बिलकुल ही 
न मानते हों। जिसका जी चाहे वह तर, तम्बाकू ।पिय, गाव, कसरत करे, 
शतरंज खले, ताश खले ओर किताबें देख; और जिसका जां न चाह बह 
ये काम न करे । यह बात हर आदमी की पसन्द पर छोड़ दी गई हे । 
इसके लिये वह दोषी नहीं ठहराया जाता | अथोत्‌ जो लोग इन बाता का 
करते हैं न उन्हींको कोई दोष देता है ओर जो लोग नहीं करते न 
उन्हीं को कोई कुछ कहता है | इसका कारण यह हैँ कि इन बातों को 
सन्‍्द करनेवालें। की भी संख्या बहुत अधिक है और न पसन्द करने 
वालों की भी बहुत अधिक हे--- इतनी आंधक के उन सबका प्रतिबन्ध ही 
नहीं हो सकता ।. परन्तु जिस बात को सब लोग करते हैं उसे न 
करने का, अथवा जिस बात को सब लोग नहीं करते उसे करन का 
इलज़ाम यदि किसी पर लगता है ओर विशेष करके यदि ऐसा इलज़ाम 
किसी स्त्री पर लगता है, तो उसकी इतनी छी थू होती है, गोया उसन 
कोई बहुत ही बड़ा नेतिक अपराध किया हो। कोई कोई आदमी कसा 
किसी विशेष प्रकार की पदवी, या उद्चधपद्सूचक चिन्ह, या ग्रातछ्ठत 
आदमियों से प्रतिष्ठा, की प्राप्ति सिफ इसलिए चाहते हैं जिसमें उनको 
. मनमाना काम करने का थोड़ा बहुत आनंद भी मिले ओर उनकी मान- 
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मर्यादा को भी हानि न पहुंचे । 'थोड़ा बहुत ' ४ जान बूककर कहता 
हूं । इसीलिए में उसे दोहराता हूं । क्योंकि जे! लोग इस तरह के आनन्द 
में अधिक मग्न होते हैं उन्हें अपमानकारक बातें कहने की भी अपेक्षा 
अधिक विपदा के पात्र होना पड़ता है। उन्हें बहुत बड़े खतरे में पड़ने का 
डर रहता हैं। कभी कभी ऐसे आद्ियों पर पागल हो जाने का आरोप 
लगाया गया है ओर उनकी सम्पत्ति तक उनसे छीनकर उनके सम्ब्न्धियों 
को दे डाली गई है| द 

आजकल  जन-समुदाय के मत की जो धारा बह रही है उसमें 
यह विलक्षणता है कि यदि कोई अपने स्वभाव की विचित्रता कुछ अधिक 
साफ तोर पर दिखाने लगता है, अथात्‌ यदि कोई अपनी व्यक्ति-विशे- 
षता का वेलक्षण्य कुछ अधिक खुले तौर पर प्रकट करने लगता है, तो 
उसका यह काम लांगां को बिलकुल ही सहन नहीं होता । औसत दर्जे 


जितने आदमी हैं उनकी सिक बुद्धि ही ओसत दरजे की नहीं होती; 
उनकी वासनायें, उनकी इच्छायें उनकी ख्वाहेशें भी ओसत दरजे की 


होती हैं । उनकी अभिज्ञाषा ओर अभिरुचि इतनी प्रबलही नहीं होतीं कि 
का 
के 


रूढ़ि के प्रतिकूल कोईं बात करने के लिए उन्तका मन चले | यही कारण 


है जो विलक्षण बातें करनेवालें। का मम ही उनकी समभझ में नहीं आता- 
अर्थात्‌ जो लोग रूढ़ि की परवा न करके मन माने काम करते हैँ उनकी 
बातें ही ऐसे आदमियों के ध्यान में नहीं आती; वे उनका मतलबहीं नहीं 
सममझ सकते | इसीसे वे ऐसे लोगों की गिनती जगली ओर पागल आ- 
दमियों में करते हैं; ओर उनको बहुतही बुरी नज़र से देखते हैं | उनका 
स्वभावहीं इस तरह का हो गया है । एक बात ओर भी है । आज कल 
लोगों ने नेतिक उन्नति करने के लिये कमर कसी है| इस विषय की आज 
कल ख़ब चचो हो रही है | इसका फल भी प्रत्यक्ष है। सब लोगों. का 
व्यवहार ओर बतांव एकसा करने, ओर सब्र तरह की ज़ियादरती को रोकने 


म्‌ कामयाबाो भा बहुत कुछ हुई है । आजकल लांगा के मन्न सम यह बात 
० 


जम गई है कि सब आदमियों से स्लरह रखना चाहिए.। जितेन मनुष्य 


१2 
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हैं उन सब की नीति और बुद्धि की उन्नति के काम को छोड़कर, इस 
समय आ।दमियों के लिए ओर कोई कामही नहीं रहगया।। समय के इस 
भुकाव के अनुसार--काल की इस सहिमा के अच्छार---प्तब के बतोव 
के लिये एक्स नियम बनाने की तरफ़ लोगों की अवृत्ति 
पहले की अपेक्षा अधिक हो चली है। और ऐसे नियम--रूपी नमूने 
के अनुसार सब लोगों से बताव करोन की कोशिश भी हो रही है। 
वह नमूना--चाहे वह साफ़ साफ़ हो, चाहे ध्वनि से सूचित होता हो---यह 
है कि किसी चीज़ के पाने के लिए प्रबल इच्छा न रखना चाहिए | उत्तम 
स्वभाव वह कहलाता है जिसकी उत्तमता का कोई चिन्ह ही न हो---जिस 
में कोइ विशेषता ही न हो | स्वभाव के वे सब भाग जो अधिक बाहर 
निकले हुए, अथोत्‌ अधिक उन्नत, देख पड़ते हों, ओर जिनके कारण किसी 
का स्वभाव दूसरे आदमियों के स्वभाव से जुदा तरह का जान पड़त हो, 
उन सबको, चीन की स्त्रियों के पेरों की तरह, खूब दबाकर कुरूप कर डाल- 
नेही को लोग, आज कल, स्वभाव की उत्तमता समभते हैं । उसी को वे 
नमूनेदार स्वभाव कहते हैं । उस्लीकी नक़ल करने के लिए वे सब लोगों 
को लाचार करना चाहते हैं । 

यह एक .साधारण नियम है कि जिस नमूने की नक़ल उतारना है 
उसका आधा हिस्सा यदि छोड़ दिया जाय तो बाक़ी बचे हुए की भी नक़ल 
अच्छी तरह. नहीं उतारी जा सकती | आज कल लोग जिस नीति का 
अवलम्बन कर रहे हैं उसका भी नमूना इसी तरह का है । खूब प्रबल वि- 
बेचना से प्रबल उत्साहों का नियमन होना. चाहिए; और, अन्‍न्त:करण को 
गवाह बनाने के बाद, उत्पन्न हुईं इच्छा से प्रबल मनोविकारों को क्ाबू में 
रखना चाहिए | पर ऐसा नहीं होता। इसका फल यह हुआ है के दुबेल 
मनोविकार और दुबेलही उत्साहवाले आदमी अब पेदा होते हैं। ऐसों 
की कमज़ोर मनोवृत्तियों को, बाहर से प्रतिबंध में रखने, अर्थात्‌ बतलाये 
गये नमूने की उनसे नक़॒ल कराने, में न तो प्रबल इच्छाही की बड़ी ज़रूरत 
रहती है और न प्रबल विचार-शाक्ति ही की | अभी से प्रबल उत्साह के 
आदमी बहुत कम देखे जाते हैं । विशेष करके परम्परा से सुनी हुई बातों 
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में ही, प्रबल उत्साहवालों की अधिकता है| अथोत्‌ अधिक उत्साही 
स्वभाव के आदमी नामशेष होते जा रहे हैं | व्यापार की बातों को छोड़- 
कर ओर बातों में उत्साह-शक्ति को ख़्चे करने के लिए, इस देश में, बहुत 
कम जगह रह गई है | ओर जो कुछ रह गई है वह भी कम हो रही है 

व्यपपार में जो शक्ति खचे होती हे वह अब तक अधिक परिमाण में ख़चे 
होती है| उसमें ख़र्च होने से देश की जो थोड़ी सी शक्ति बच जाती है 
वह्‌ एक आध पागलपन के काम में खचे होती है | ऐसे पागलपन, या 
सनक, के काम कभी कभी उपयोगी भी होते हैं; ओर कभी कभी लोगों के 
हित के लिए भी किये जाते हैं | पर ऐसे काम बहुत करके किसी एकही 


ह् छु को ३ के 5 ली च आ आ 5 अर 
बात स सम्बन्ध रखत है आर ब्रह बात भां एसाही वंसी हातीा हैं; महत्व 


की नहीं होती । इंगलेए्ड का वतेमान महत्व सब्ग्चित है, सग्रहीत है, सम- 


कि 
हि की हा 


दित हैं । उसका ऐश्रये इकट्ठा किया हुआ हैं---बहुत आदाभैयों के योग से 
उसे वह भिला है | इंगलेण्ड के हर आदभी की शक्ति के हिसाब से यदि 
उसका ऐश्वय्ये तोला जाय तो वह बहुतही थोड़ा निकाले | हम ले.ग जो 
एक आध महत्व के काम करने ज्ञायक़ देख पड़ते हैं उसका कारण मिलकर 
काम करने की हमारी आदृत है । अथोत्‌ सिफे एकता के बल से यदि दम 
ले.ग कोई बड़ा काम कर सकते हैं तो कर सकते हैं | नीति ओर धर से 
सम्बन्ध रखनेवाल जो लोग, इस देश में, लोक-बत्सल कहलाते हैं वे 
इसीसे सनन्‍्तुष्ट हैं । वे इतनेही को काफ़ी समभते हैं। परन्तु जिन्होंने 
इंगलेर्ड को उसकी वरतंमान अवस्था को पहुंचाया-अर्थात्‌ उसकी, आज 
तक, जिन्होंने इतनी उन्नति की--बे ऐसे आदमी न थे | इस तरह के 
अधदमियों से उसकी उन्नति नहीं हुईं । ओर उसके हास को रोकने-डसे 
कण होने से बचानं--के लिए भी ओरही तरह के आदमभियों की ज़रूरत 
होगी । वतेमान रीति ओर नीते के आदमियों से यह बात होने की नहीं। 

जिस तरफ़ आप आंख उठाइयेगा उस तरफ आपको रूढ़ि की प्रबलता- 
रीति भांति को सख्ती--ही मनुष्यमात्र की उन्नति का बाधक देख पड़ेगी । 
जो बातें प्रचलित हें-जो बाते रूढ़ हो गई हैं-- उनकी अपेक्षा अधिक 
ऋच्छी बातें करने की इच्छा, ओर रूढ़े की प्रबलता, में निरन्तर विरोध 


१४२ स्वाधीनता 


जारी है। रूढ़ बातों की अपेक्षा अधिक अच्छी बातें करने की वास ना 

कभी तो सुधार, अथोत्‌ सशोधन, से ओर कभी स्वतन्त्रता से सम्बन्ध द 
र्वती है। सुधार ओर ख्वतंत्रता की वासनायें हमेशा एक नहीं होतीं; 
अर्थात्‌ यह नहीं कि वे दोनों एक दूसरी से हमेशा अभिन्न रहती हों । 
क्योंकि समाज-सशोधघक लोग बहुधा उन आदमियों से भी जबरदस्ती 
सुधार स्वीकार कराने की कोशिश करते हैं जो दिल से सुधार नहीं चाहते। 
अतएव स्वतंत्रता की वासना रखनवालों को इस प्रकार की कोशिशों 
को रोकने के लिये, कुछ काल तक, सुधार न चाहनेवालें। से मेल कर 


लेना पड़ता है । परन्तु सुधार और उन्नति का चिरस्थायी और कभी विफल 


न होनेवाला साधन सिरे स्वाधीनताही है। क्योंकि स्वाधीनता की सहायता 


लेने से-स्वाधीनता का आश्रय स्वीकार करने से-- जितने आदमी 
उतनेही दरवाजे भी सुधार के खुल जाते हैं। अथोत्‌ हर आदी, बिना 
प्रतिबन्ध के, अपनी अपनी उन्नति--अपना अपना सुधार--कर सकता है । 
उत्तरोत्तर उत्कषे-साधक सिद्धान्त चाहे जिस रूप में हो-अथोत्‌ चाहे वह 


. स्वाधीनता-प्रेम के रूप में हो, चाहे उन्नति-प्रेम या संशोधन-प्रेम के रूप में 
, हो-उससे और रूढ़ि से कभी मेल नहीं हो सकता । उत्कषे-साधक सिद्धान्त 


ओऔएर रूढ़े की सत्ता में परस्पर विरोध बनाही रहेगा; उनका वेर-भाव कभी 
जाने का नहीं। इस सिद्धान्त से यदि ओर कुछ न होगा तो इतना तो 
जरूरही होगा कि रूढ़ि की सत्ता की वह कभी परवा न करेगा; उसके 


. बन्धन से वह ज़रूर छूट जायगा । मनुष्य-जाति के इतिहास में डत्कषे, 


स्क्र- 


प्रेम और रूढ़ि-प्राबल्‍्य का पारस्परिक विरोध है। सब से अधिक ध्यान में 


, रखने लायक़ बात है | सच पूछिये तो दुनिया के आधे से अधिक हिस्से 


ह [8 हक &+ ७५५ (५. « ग का न ' 
का कोई इतिहासही नहीं है; क्‍योंकि वहां रूढ़ि के प्राबल्य-रूढ़ि के जुल्म- 


घर 


५ आय ज्य है। दुनिया के पूर्वी हिस्से में यही दशा 52 ले 
का ही पूरे त।र पर राज्य हैँ | दु।नया के वी हिस्से मे यही दशा है । वहां 


. हर बात में आदमियों को रूढ़ि ही की शरण जाना पड़ता है। रूढ़ि ही 


उनकी हाईकोटे है । इन्साफ़ और हक़ का अथ भी लोग वहां रूढ़िही 
को मानते हैं। बल ओर अधिकार स उन्‍्मत्त हुए एक आध राजा को 


 े रे हर 6 बिक कर 3 ८५ रच 
छोड़कर ओर आदमी रूढ़ि की सत्ता को रोकने के लिए कुछ भी 


तंसरा अध्याय. १५३ 
कहने का इरादा तक नहीं करते | इसका जो फल हुआ है 
वह आंख के सामने हैं ।इन देशों में किसी समय प्रतिमा का 
जरूर वास था | इनमें अपूर्व-कल्पना-शक्ति ज़रूरही रही होंगी। क्योंकि 
बड़े बड़े शहरों में रहनेवाले और अनेक श्रकार की विद्याओं और कला- .. 
कुशलताओं में प्रवीणता प्राप्त करनेवाले इन देशों के निवासी, पाताल से - 
एकदम नहीं निकल आये । इन सब गुणों को उन्होंने खुद ही प्राप्त किया 
था । इसा।स पुरान ज़माने में ये देश, सारी दुनिया में, अत्यन्त प्रबल ओर 
अत्यन्त उन्नत थ | परन्तु अब उनकी क्या. हालत है. जिस समय उनके : 
पूर्वेंज बड़े बड़े महलों में रहते और विशाल से भी विशाल मन्दिरों की. . 
प्रतिष्ठा करते थे, उस समय जिनके पूर्वेज जंगलों में मारे मारे फिरते थे... .. 
उन्हींकी वे अब ताबेदारी करते हैं; उन्हींका वे अब आसरा रखते हैं. 
उन्हींकी वे रिआया बने हैं । यह हुआ केसे ? यह इस तरह हुआ कि 
जो लोग आजकल इतने प्रबल ओर इतने ग्रभुताशाली हैं उनके पूर्वज. . 
अकेल्ली रूढ़ि के ही दास न थे | सुधार और स्वाधीनता को भी वे कुछ 
समभते थे । कभी कर्भी ऐसा होता हैं कि एक आध देश, कुछ काल तक 
बराबर उन्नति करता जाता हैं ओर फिर वह एकदम जहां का तहां रह 
जाता है; अथांत्‌ उसकी उन्नति वहीं रुक जाती हूं । यह बात होती कब 
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है ! यह तब होती है जब व्याक्ति-विशेषता नहीं. रहती; अथौत्‌ जैसेही : 
व्यक्ति-वैज्कज्षणय को लोग भूलते हैं तैसे ही उनकी उन्नति रुक जाती है। 
यदि योरप के देशों को भी ऐसी ही दशा प्राप्त हो तो वह्‌ ठीक : 
उसी तरह की न होगी जिस तरह की पूर्व देशों को प्राप्त हुई है । 
उसमें कुछ भेद होगा; क्‍योंकि रूढ़ि की सत्ता, जिससे योरप 
० द ० ८. ३ नि कर व ७ 8 2१५ ८ जेरे 
के पीड़ित होने का डर है, निश्चल रूप में न होगी | रूढ़ि की सत्ता जैसे 
पूवी देशों में निश्बल रूप से अकण्टक राज्य कर रही है तैसे ही वह योरप : 
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के देशों में न कर सकेगी | इसका कारण यह है कि रूढ़ि की प्रबल सत्ता 
यद्यपि व्याक्ति-विशेषता के प्रतिकूल है तथापि वह अवस्थान्तर करने के 
प्रतिकूल नहीं | वह एक अवस्था से दूसरी को प्राप्त होने में रुकावट नहीं पेदा 


करती । पर एक बात यह्‌ है कि सब आदमियों को एकही साथ अवस्थान्तर्‌ 
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करना चाहिए। हम लोगों ने अपने पूवेजों की पसन्द की हुई पोशाक पहनना 
छोड़ दिया; तंथापि सब आदमियों को एकही सी पोशाक पहनना पड़ता है | हां, 
यदि, साल में एक दो दफ्के पोशाक का फेशन--पोशाक का तज़े-बदला जाय 
तो कोई हजे की बात नहीं समझी जाती।बात यह है कि जब कभी हम कोई 
अवस्थान्तर करते हैं. तब केवल अवस्थान्तर के खयाल से करते हैं; सुभीते 
या ख़बसूरती के खयाल से कभी नहीं करते | क्‍योंकि एक ही तरह के 
सुभीते ओर एक ही तरह की खूबसूरती के खयाल का एक ही साथ दुनिया भर 
के मन में आना भी सम्भव नहीं ओर एकहीं साथ उसका चला जाना भी 
सम्भव नहीं । परन्तु हम लोग अवस्थान्तरशील भी हैं ओर साथही उसके 
उन्नतिशील भी हैं । अथोत्‌ जैसे हम लोग फेर फार, परिवतेन या 
अबस्थान्तर के लिये उन्मुख रहते हैं वेसे ही उन्नति और सुधार के लिये 
भी रहते हैं । अनेक तरह की कलों के सम्बन्ध में हम लोग जेसे नई नई 
भातें, समय समय पर, निकाला करते हैं ओर जब तक उनसे भी अच्छी 
बातों का कोई पता नहीं लगाता तब तक हम उनको नहीं छोड़ते, वेसे 
ही राजनीति ओर शिक्षा में सुधार करने की इच्छा भी हमारे मन में 
हमेशा बनी रहती है । साधारण नीति और व्यवहार की बातों में भी हम 
सुधार चाहते हैं; पर भेद्‌ इस विषय भें इतनाहीं है कि समझा बुझाकर, 
या जबरदस्ती करके, दूसरों से हम अपनासा व्यवहार कराते हैं। व्यवहार- 
नीते में सुधार की मुख्य कल्पना हम लोगों के दिल में ऐसी ही हो रही है। 
हम यह नहीं चाहते कि सुधार न हो; उन्नति न हो; तरक्की न ही । उल्टा 
हम इस बात की शेखत्री मारते हैं कि आज तक दुनिया में जितने समाज-संशो- 
धक, या सुधार करनेवाले, हो गये हैं उन सब में हमी सब से बढ़कर 
हैं । हमारा जितना टण्टा-बखेड़ा हे सब व्यक्ति-विलक्षण॒ता के प्रतिकूल है; 
जितना विरोध- है सब व्यक्ति-विशेषता से है; ओर किसीसे नहीं । यदि 
सब आधदमियों को हम एकसा कर दें; यदि सब को हम एकही सांचे में 
ढालसा दूं; तो हमें ज़रूर यह ख्याल हो कि हमने कोई अदभुत काम कर 
डाला । पर इस्र बात को हम भूल गये हैं कि चाल-ढाल और व्यवहार- 


वत्ताव से याद्‌ एक आदसा दूसर सन्नहागा तभ्ा हम इस बात का 
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जान सकेंगे कि हमारे व्यवहार में किस बात की कमी है, और दूसरे के 
व्यवहार में कोनसी बात सीखने लायक़ है; अथवा दोनों की अच्छी 
अच्छी बाते लेकर एक नयेही श्रकार के, उन दोनों से अच्छे, बर्त्ताव का 
नमूना किस तरह बन सकेगा । बिना इसके इन बातों की तरफ़ आदमी 
का ध्यान ही न जायगा । इस विषय में भूल करन का जो परिणाम द्वोता है 
उसे हम चीन में देख रहे हैं। उसका उदाहरण हमारी आंखों के सामने 
है । चीन को विलक्षण सौभाग्यवान्‌ सममना चाहिए जो वहां पुराने जमान 
में बहुत अच्छी अच्छी रीतियां प्रचलित हो गई । इसीसे उसमें अब तक 
बहुत कुछ बुद्धिमानी आर शाक्ति बनी हुई है । जिन लोगों ने ऐसे रीति- 
रवाज़ जारी किये वे, कुछ को छोड़कर ओर सब बातों में, साथु और 
तध्वदर्शा कहलाय जान के पात्र हैं | अत्यन्त शिक्तित और अत्यन्त सभ्य 
योरपवासी तक उनको इस पदवों के योग्य समभते हैं। उनमें सबसे 
अधिक ध्यान देने योग्य एक बात यह है कि जो कुछ वे जानते हैं--जितना 
ज्ञान उनमें है -- उस सब को वे समाज के प्रयेक आदमी को प्राप्त कराने 
के लिए यथा-सम्भव प्रयत्न करते हैं | उनका यद्द प्रयत्न तारीफ़ के लायक़ 
है।जो लोग सबसे अधिक विद्वान होते हैं उन्हींका वे मान और 
अधिकार के काम देते हैं। जितने लोगों ने यह सब्र किया उनकी सममभ. में 
आदमियों की उन्नत का भेद--डसका मूलमन्त्र--अवश्य ही आजाना 
चाहिए था ओर दुनिया में सब तरह को उन्नतियों का उन्हें अगुवा होना 
चाहिए था | पर बात इसकी उलटी हुई | उनकी उन्नाति रुक गई; वह 
जहां थी वहीं रह गई ओर हज़ारों वर्ष से वहीं ठहरी हुई है। और यदि 
अब कभी उनकी उ्नात होगी तो दूसरे देशवालों के ही द्वाथ से होगी । 
जिस काम के लिए इंगलेण्ड के लोकहितवादी इतना परिश्रम उठा रहे हैं. 
उसमें चीनवालें ने उम्मेद से बाहर कामयाबी हासिल करली है-आशांति- 
रिक्त सफलता पाई हूँ । उन्होंने सब आदमियों को एकसां कर दिया है; 
सब को एकही सांचे में ढालसा दिया हैं। सब लोगों के विचार और 
व्यवहार एकही प्रकार के नियमों ओर एकही प्रकार की शासत्रीय आज्ञाओं 
से उन्होंने बांध डाला है। उनंफी वतेमान अवस्था इसी का फल है। 


१३३६ . स्वाधीनता, 


चीन की शिक्षा ओर राजनीति ने जिस बात को सुव्यवस्थित रीति पर 
कर दिखाया है वही बात समाज की राय के ज़ोर पर, इस देश में, 
आज. कल, अव्यवस्थित रीति पर हो रही है । यदि व्यक्ति-विशेष, अथोत्‌ 
अलग. अलग हर-आदमी, सामाजिक राय के इस बन्धन को तोड़ डालने 
में अच्छी तरह कामयाब न होगा, तो जिस योरप का पुराना इतिहास 
इतने महत्व का है, ओर जिसमें लोगों को क्रिश्चियन-धम्म-सम्बन्धी इतना 
घमग़ड है, वहा योरप दूसरा चीन बनने की तेयारी करेगा । 


किस बात ने योरप को इस दुदेशा से बचाया? इसका कारण क्या है कि योरप 
अब तक चाल नहीं हो गया ? क्‍या बात है जो योरप के देश उन्नात करते चले 
ग़ये ? उनकी उन्नति रुक क्यों न गई ! कुछ दूर जाकर वह बन्द क्‍यों न हो गई ! 
योरप्रवालें में कोई सर्वोत्तम बात नहीं है । क्योंकि सर्वोत्तमता जहां कही 
होती है काय के रूप में होती है, कारण के रूप में नहीं। वह 
अआपही आप नहीं पेदा होती; प्रयन्न करने से मिलती है। अतएव 
उनके उन्नतिशील होने का कारण आपही आप उत्पन्न हुई उत्तमता नहीं 
है | उसका कारण है उनके स्वभाव ओर उनकी शिक्षा की विलक्षणता | 
जितने आदमी हैं, जितने जन-समूह हैं, ओर जितने देश हैं सब एक 
दूसरे से अत्यन्त भिन्न हैं। उन्होंने एक दूसरे से भिन्न सेकड़ें नये नये 
रास्ते निकाले हें ओर उन सबसे उन्होंने थोड़ा बहुत फ़ायदा भी उठाया है। 
यद्यपि, हर समय में, अपने अपने निकाले हुए रास्ते से जनिवाल लोग 
दूसरों कों बिलकुल नहीं देख सकते थे; ओर यद्यपि हर आदमी यही 
समभता था कि जो. ओर लोग भी उसीके रास्ते से चलें तो बहुतही 
अच्छा हो; तो भी परस्पर एक दूसरे की उंन्नति में बाधा डालने के इरादे 
से किये गये यल्नों में उन लोगों को चिरकाल तक रहनेवाली कामयाबी 
नहीं हुईं; ओर एक दूसरे के निकाले हुए रास्ते पर चलकर परस्पर फ़ायदा 
चठाने के लिए सब लोग कुछ समय तक ज़िन्दा रहे | मेरी राय में सब 
तरह की वद्धसान उन्नत के लिए योरप इसी मागे-बहुलता का 
ऋणी है। अथात्‌ नीति ओर व्यवहार आदि से सम्बन्ध रखने 
वाले जुदा जुदा तरीके यदि लोग न निकालते तो उसकी कदापि 
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इतसी उन्नीत न होती। पर अब ये बातें कम हो चली हैं। नये नये 
रास्तों का निकलना, नई नई रीतियों का प्रचलित होना, अब बन्द हो 
चला है । रुचिविचित्रता में तो वह अपना क्दम पीछे रख रहा है; पर 
चीनियों की तरह सब आदमियों को एकही सांच में ढालने की तरफ़ वह अपना 
क़दम ख़ब आगे बढ़ा रहा है । फ्रांस में डी. टाकेह्नेलीआ नाम का एक प्रसिद्ध 
ग्रथकार होगया हे । वह अपनी सब से पिछली और सब से अधिक महत्त्व 
की पुस्तक में लिखता है कि फ्रांसवालें। में परस्पर जितना साहर्य गत 
पीढ़ी में था उसकी अपेक्षा वर्तमान पाढ़ी में बहुत बढ़ गया है । वही 
बात हम लोगों, अथोत इँगलेंडवालों, के विषय में भी कही जा सकती है 
और फ्रांस की अपेक्षा बहुत विशेषता के साथ कहीं जा सकती है । ऊपर एक 
जगह पर मन्त हम्बोल्ट की किताब से कुछ लिखा है । उसमें वह कहता 
है कि मनुष्य मात्र की उन्नति के लिए सब लोगों को एक दूसरे से भिन्न, 
अथोत्‌ परस्पर असदृश, होना चाहिये | इसके लिए स्वाधीनता, ओर 
स्थिति या अवस्था की विचित्रता, दरकार हैं । इनमें से दूसरी 
बात, स्थिति-विचित्रता, इस देश में दिनों दिन कम होती जाती है । 
भिन्न भिन्न आदमियों ओर भिन्न भिन्न समाजों से जो बातें सम्बन्ध रखती हें, 
और जो उन सब के स्वभाव को एक खास तरह का कर देती हैं वे, दिनों 
दिन एक तरह की होती जाती हैं; अर्थात्‌ उनकी भिन्नता-उनकी असहृशता-- 
कम होती जाती है । पहले जुदे जुदे दरज के आदमी, जुदे जुदे पड़ोस में 
रहनवाल पड़ीसी, जुदे जद व्यापार करनेवाले व्यापारी मानों जुदी जुदी 


अलिकननिनिननजननान कहे या 
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& फ्रांस में डी. टकेन्हेली का जन्म १८०५ में आर मरण १८०५ इंसवी में हुआ । 
३० बर्ष की उम्र में वह बैरिस्टर हुआ और २१ में न्यायाधीश । एक दफा गवनमेण्ट के हुक्म 
से वह अमेरिका गया । वहां उसने अर्मरिका के जेलखानों की व्यवस्था देखी आर उस पर 
एक रिपोर्ट लिखकर गवर्नमेण्ट का दी । इसी लिए वह अमेरिका भेजा गया था । इसेक बाद 
उसने अर्मरिका की लोकसत्तात्मक राज्यव्यवस्था पर एक बहुत अच्छी पुस्तक लिखी । 
. १८३५ में बढ़ फ्रांस की ग्रतिनेधि-सभा का सभासद हुआ । जब ल॒ई नेपोलियन ने फ्रांस 

की राज-सत्ता अपने हाथ में ली तब टाकेब्हली जेल में था । कुछ दिनों बाद वह छूटा 

और अपनी बाकी उम्र उसने ग्रेथ लिखेन में बिताई | “फ्रांस की पुराना राज्य-पद्धाति और 
नई राज्यक्रान्ति”? नाम का एक बहत बडा ग्रेथ उसन लिखा ह। यहीं उसकी पछले। 
पुस्तक है । 


शूट स्वाधीनता, 


दुनिया में रहते थे । पर अब वह बात नहीं है । अब वे बहुत करके 
एकही तरह की दुनिया में रहते से हैँ | पहले और आज कल के ज़माने का 
मुक़ाबला करने पर यह कहना पड़ता हे कि इस समय सब लोग एकही 
तरह की किताबें पढ़ते हैं; एकही तरह की बातें सुनते हैं; एकही तरह की 
जे देखते हैं; एकही जगह जाते हैं; एकही वस्तु की तरफ़ अपनी उस्मेद 
ओर नाउम्मेदी को ले जाते हैं; एकही प्रकार के हक्क और एकही तरह की 
आज़ादी रखते हैं; ओर एकह्दी तर्रीक़े से उन्हें ज़ाहिर भी करते हैं । 
जितनी भिन्नता अभो बाक़ी हैँ उतनी यद्यपि थोड़ी नहीं हैं, तथापि जितनी 
जाती रही है उसकी अपेक्षा वह बहुत कम है। अथोत्‌ जिन बातों में भिन्नता 
रह गईं हूं वे बाते उनको अपज्ञा कम हैं जिनमें वह नहीं रह गई । फिर यह 
स्थिति-यह्‌ दशा, यह हालत-यहां तक पहुँच कर नहीं रह गई । वह बराबर आगे 
बढ़तीही जा रही है; अथोत्‌ भिन्नता दिनों दिन क्षण होती जाती है. और 
अनुरूपता दिनों दिन बढ़ती ही जाती है । एक बात ओर है | वह यह है कि 
इस समय की राजनीति में जो फेरफार हो रहे हैं वे भी अनुरूपता के 
बढ़ानेवाले हैं। क्योंकि आज कल की राजनीति का मुकाव ऊंचे दर्जे 
के आदमियों को नौचा आर नीचे दरजेवालों को ऊँचा बनाकर परस्पर 
सद्ृशता करने हों की तरफ़ अधिक है। जसे जैसे शिक्षा की वृद्धि होती जाती 
हैं : तेस तेस आदमियों में सहशता की भी वृद्धि होती जाती है । मभिन्नता 
का नाश करन सम शक्षा भो ख़ब मदद द रही है । क्‍योंकि शिक्षा का 
असर सब लोगों पर बराबर पड़ता है ओर उसके द्वारा सब तरह की 
बाता, आर सब तरह के विचारा, का भार्डार भी सब के लिये एकसा 
खुल जाता है। रेल ओर धुवांकश आदि, आने जाने के साधनों, में उन्नति 
होन से भी सदृशता की उन्नति हो रही है | क्‍योंकि उनके द्वारा दूर दूर 
दशा. के आदसी अधिक आते जाते हैं ओर आपस में एक दूसरे से 
अधिक मिलते रहत हैं; यहां तक कि एक देश को छाड़कर दूसर देश को, 
_ वहीं रहने के इरादे से, वे बराबर जा रहे हैं। व्यापार और कारीगरी 
से भी अनुरूपता की खब उन्नात हो रही है। क्‍योंकि सुख-साधन 


82 


अथोत्‌ आराम से रहने, का फ़ायदा सब को बराबर पहुँच रहा है 


तीसरा अध्याय. १६६ 


ओर हर विषय में---चाहे वह जितना बड़ा हो---अपनी अपनी महत्त्वाकांत्षा 
पूरी करने के लिए चढ़ा ऊपरी करना सबको एकसा सुल्लभ हो रहा है । 
इससे क्‍या हुआ है कि अपनी उन्नति करने की इच्छा अब किसी एकही 
वर्ग, सम्प्रदाय या जनसमूह का मनोधम्से नहीं है; किन्तु वह सबका 
एकसा मनोधम्मे हो रहा है। जितने आदमी हैं सब को एकसा कर डालने 
सबको एक सांचे में ढालने, सबकी भिन्नता का नाश करदेने, के ये जितने 
करण हैं. इन सबसे सी अधिक बलवान कारण, इसमें और दूसरे खाधीन 
देशों में भी, राजकीय बातों में सावेजनिक मत की ग्रबल्ता है | इस प्रबलता 
की नीव पर ख़ब दृढ़ता से स्थापित की हुईं राजकीय पद्धति आदमियों के 
साहश्य को सबसे अधिक बढ़ाती है। आज कल समाज के वे ऊचे ऊंचे 
स्थान, जिनके ऊपर निभेयतापूर्वक खड़े होकर समाज के मतों की लोग 
अवहेलना कर सकते थे, गिर गिर कर चोरस होते जाते हैं । इस समय 
इस बात के अच्छी तरह मालूम हो जाने पर कि किसी विषय में समाज की 
क्या राय है, राजमैतिक पुरुषों के मन से, उस राय के खिलाफ़ बतोव 
करने का ख्याल तक, दूर होता जाता है। जैसे जेसे ये बातें होती जाती हैं 
तैसेही वैसे समाज की राय के खिलाफ़ बर्ताव करनेवालों का सामाजिक 
अधार भी कम होता जाता है; अथोत्‌ जनसमूह को न बढ़ने देने की _ 
इच्छा रखभवाल्ला, ओर अपनी मति ओर प्रवृत्ति के प्रतिकूल बतोव 
करनेवालें। को आश्रय देनेवाला, प्रभाव या बल, जो अब तक समाज में 
था, नाश हो रहा है । हि 


कं फ ५ 


ये सब कारण मिलकर व्याक्ति-विशेषता का इतना अधिक विरोध 
करते हैं----3 तसे इतनी अधिक प्रतिकूलता करते हैँ--कि यह बातें सममभद्दी 


[8 


में नहीं आती कि किस तरह वह अपनी जगह पर क़ायम रह सकता है, 
या किस तरह वह नष्ट होने से बच सकता है। समाज के सममदार 
आदभियों को व्यक्ति-विज्नकक्षणता की क्रीामत जब तक अच्छी तरह न 
समझा दी जायगीं, अथोत्‌ यदि उनके मन में यह बात न भर दी 
जायगी कि भिन्नता का होना बहुत अच्छा है--चाहे भिन्नता से कोई लाभ 
न हो; चाहे उससे उनकी समझ में हानि भी हो---तब तक देचारी 


१६० ........ स्वोधीनताः 

व्यक्ति-विशेषता नाश होने से न बचेगी; तब तक उसे अपनी जगह पर 
क्ायम रहने के लिए ओर भी आधिक कठिनाइयों का सामना करना 
पड़ेगा । यदि किसी व्यक्ति को, यदि किसी आदमी को, अपना हक़ या 
स्वक्तत स्थापित करना हो तो उसे अभी. करना चाहिए | इस काम के लिए 
यही उचित समय है | क्‍योंकि सब लोगों को एकही सांचे में ढालने का जो 
प्रयत्न इस समय समाज कर रहा है वह अभी पूरा नहीं हुआ--अभी 
उसमें हृढ़ता नहीं आईं । व्यक्ति-विशेषता पर समाज की जो यह ज़बर- 
दसस्‍्ती हो रही हैं उससे मल्लयुद्ध करने के लिए शुरू में ही तैयारः होना 
चाहिए | तभी कामयाबी की उस्मेद की जा सकती है। आदमियों की 
यह सख्ती, कि जिस तरह का बतोव हम करते हैं उसी तरह का सब लोगों को 
करना चाहिए, जितनी अधिक सहन की जायगी उतनीही अधिक वह बढ़ेगी । : 
सब लोगों के आचार, विचार और व्यवहार जब प्राय: एक से हो जांयंग तब यदि 
उस अन्याय का विरोध किया जायगा तो लोगों को वह विरोध अधार्मिक, 
अनीति-सज्नत, प्रकृति-विरुद्ध ही नहीं, पेशाचिक तक मालूम होने लगेगा। 
अथोत्‌ जब सब के आचार और व्यवहार के नमन एक से हो जांयगे. 
तब जो लोग उन नमूनों से ज़रा भी इधर उधर हटेंगे वे धरम्महीन, नीति- 
हीन ओर राक्षस माने जांयगे । क्योंकि किसी रूढ़ि, किसी रीति, के दृढ़ 
हो जाने पर वह वेद-बाक्य समभी जाने लगती है। भिन्नता या व्यक्तिगत- 
विलक्षणता को देखने की आदत कुछ समय तक छूट जाने से लोग उसकी 
कल्पना तक करना भूल जाते हैं; उसका विचार तक उनके मन में नहीं. 
आता; उसकी भावना तक करने में वे बहुत जल्द असमर्थ हो जाते हैं । 








५ हर 


##* चोथा अध्याय । <« 


डयाक्ते पर समाज के अधिकार की सीमा । 





है 

छ्पै हेच्चा तो, अपने ऊषर हर आदभी की---हर व्यक्ति की--हुकूसत की 

है 6% $ उचित हद कोनसी है ? समाज की हुकूमत शुरू किस जगह 
होती है ! आदसी के जीवन का किंतना हिस्सा समाज को देना चाहिए. 
ओर कितना अलग अलग हर आदमी को ? इसका उत्तर यह है कि जिस 
हिस्से का समाज से अधिक सम्बन्ध है वह समाज को ओर जिसका व्यक्ति 
सत्र अधिक सम्बन्ध है बद्द व्यक्ति को यदि मिलते, तो बांट ठीक हो; तो जो. 
जितने का हक़दार है उसे उतना मिल जाय । हर आदसी के कब्जे में 
जीवन का बह हिस्सा रहता चाहिए जिसके हानि-लाभ का वही बहुत करके 
जिम्मेदार है ॥ ओर समाज के क़ब्जे में भी वही हिस्सा रहना चाहिए जो 
बहुत करके उसीके हित या अनहित से सम्बन्ध रखता है, अथौत. 
जिसकी ज़िम्मेदारी समाज ही के ऊपर रहती है | क्‍ 


समाज की स्थापना होने के पहले यद्यपि सब आदमियों ने कोई 
इक़रारनामा नहीं लिखा; यद्यप्रि सब आदमियों ने किसी दस्तावेज़ की 
रुजिस्टरी नहीं कराई; ओर यद्यपि सामाजिक कतेव्यों का निम्बय करने के 
इरादे से लिखे गये दस्ताबेज़ से कोई लाभ होता _औ नहीं है; तथापि हर 
आदमी का यह धम्मे है. कि वह ससम्राज के साथ अच्छा बर्ताव करे, 
क्योंकि समाज उसकी रक्षा करता है । इस रक्षा का बदला अच्छे बतोव के 
रूप में देना हर आदमी का फजे है, धम्म है, कतेव्य कम्मे है। समाज 
में रहकर व्याक्ति के लिए यह निहायत ज़रूरी बात है कि वह औरों के साथ 
उचित व्यवहार करे,. अथोत्‌ व्यवहार की जो सर्य्यादा बांध दी जाय 
उसके बाहर वह क़दम न रखे । इस तरह के व्यवद्ार से सम्बन्ध रखने 


वालीं सबसे पहली बात यह है कि आदमी परस्पर एक दसरे को हानि 


१६२ स्वाधीनता 


न पहुँचावे | अथवा जो बातें क़ानून के रू, या सब लोगों की सम्भति, से 
हर आदमी का हक़, या स्वक्त्व, मान ली गई हैं उनमें वह किसी तरह का 
विन्न न डाले । व्यक्ति-विशेष के व्यवहार से सम्बन्ध रखनेवाल्ली दूसरी 
मुख्य बात यह है कि समाज या समाज के भेम्बरों को हानि और उपद्रव 
से बचाने के लिए जो मेहनत ओर खच पड़े उसका उचित हिस्सा हर 
आदमी अपने ऊपर ले। अथोत्‌ इस कास के लिए सब छोगों का यह 
कृतेव्य है कि वे अपने हिस्से की मेहनत भी करें ओर अपने हिस्से का 
खच भी दें | पर हां इस बात का निश्चय मसुनासिब तौर पर ओर नियमा- 
नुसार किया जाय कि हर आदमी से कितनी मेहनत छोर कितना खच. 
लेना चाहिए | जो लोग इन शर्तों को पूरा न करेंगे, या जो इन शर्तों को 
पूरा करने से बचने की कोशिश करेंगे, उनसे उनको पूरा करने का 
अधिकार समाज को होना बहत सुनासिब है | आदमी की चाहे जितनी 
हानि हो समाज को उसकी कुछ परवा न करके, हर आदमी से इन शर्ती 
के अनुसार बतीव करानाहीं चाहिए। समाज को और भी अधिकार है । 
एक आध आदमी के हाथ से ऐसा काम होना भी सम्भव है जिसस दूसरा 
के उचित हक़ तो न मारे जायेंग, पर उनका या तो तकल्लीक़ पहुंचेगी या 
उनके आराम की तरफ़ बेपरवाही होगी | इस हालत में, ऐसे आदमी को 
सज्ञा देना, यद्यपि क्वानून के अजुसार ठीक न होगा, तथापि सब आदमी 
आपनी राय ज़ाहिर करके उसी राय के रूप में यदि उसे सज़ा दंगे तो वह 
सज़ा बहुत सुनासिब होगी । अथोत्‌ ऐसी हालत में यदिं कानून का बस 
न चले, तों समाज को चाहिए, कि वह लानत मलामत करके--भला बुरा... 
कहके--दूंसरों के आराम में बाधा डालनेवाल को सज़ा दे। ज्याहा 
किसीके बतोव, व्यवहार या काम से दूसरों की हानि होने लगे त्योंही 
समाज अपने अधिकार को काम में लावे | इस तरह द्वान शुरू हातहा वह 
समाज फी सत्ता के भीतर आ जाती है। अथाोत्‌ जिसकी हानि द्वाती हो 
उसको उस हामि से बचाना समाज का कंतेव्य हो जाता हैँ | इस कारण 
.. समाज को फ़ोरनही उसकी रक्षा का प्रबन्ध करना चाहिए | यहां पर यह 
बात पूछी जा-सकती है कि इस तरह का प्रबन्ध करने सें, अथोत्‌ हानि 
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करनेवाले को रोकने में, सारे समाज का कल्याण होगा या नहीं । परन्तु 
जहां किसी के बतोव से दूसरों के कल्याण की कोई हाति नहीं होती, 
खथवा यदि होती भी हंं तो उनकी सम्माते सें होती हैँ; वहां इस तरह 
का प्रश्नही नहीं हु सकता। पर हां, जिन आदमेयों का इस तरह के 
बतोव से सम्बन्ध हो, अथोत्‌ जो ख़द सम्मति दें, या ओरों से लें, उनका 


वयरक्र आर मसामूला तार पर सज्ञान हाना बहुत जरूरा बात है | समाज 


आर क़ानून दोनों. को चाहिए कि इस तरह का बताव करने और उसका 
जो परिणास हो उसे भोगने. के लिए वे हर आदमी को पूरी आज़ादी दें । 


५. 6 < श्र > $ 

द यदि कोई कहे कि यह सिद्धान्त स्वार्थ से भरा हुआ हैं; इसमें 

परोपकार कीं तरफ़ बिलकुज्ञ ही ध्यान नहीं दिया गया; इससे यह भाखित: 

होता है कि आदमियों को एक दूसरे के बतोव से कुछ भी सम्बन्ध नहीं 
न यदि ह बाप ० कपिल 4 हे 

है; और यदि अपने हित की कोई बात न हो वो परस्पर एक दूसरे के हित 

ओर सदाचार की तरफ़ ध्यान देने की कोई ज़रूरत नहीं हे-तो यह 
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उप्तकी बहुत बड़ी भूल है । दूसरों के हित--दूसरों के कल्याश--कां दंड्ध 

करने के लिए निःस्वार्थ भाव से यत्र करने की बहुत बड़ी ज़रूरत. है | ऐसे 


यह्न-ऐसे अरम-को कम करने की अपेक्षा बढ़ाना चाहिए ओर ख़ब बढ़ाना 
चाहिए। परन्तु सब लोगों के मन को अपने अपने हिंच को तरफ़ प्रवृत्त करन! 


की इच्छा यदि किसी उदार ओर निष्काम बुद्धि के आदर्मी के हृदय में 
उत्पन्न हो तो उसे सच्चे अथवा लाक्षशिक चाबुक को छोड़कर और उपायों. 
से काम लेना चाहिए | यह नहीं कि हाथ हिलानेदी से वह इस काम को 
कर सके | ओर मी ऐसे साधन हैं जिंतश्न यह काम अच्छी तरह हो 


सकेगा | आदमी में ख़द अपने हित के लिए जो सदगुण होने चाहिएं उनकी 
कीमत में कम नहीं सममतता। दूसरों के हित के लिए जो सदर्शुण हाच 
चाहिएं उनसे में इन व्यक्ति-विषयक गुणों की क़ीमत थोड़ी ही कम 
सममता हूं | में यह भी दृढ़ता से नहीं कह सकता कि इनकी क्ीमत 


. थोड़ी भी कम ईं। मुमकिन हूँ दाना की क़ीसत बराबर हो। शिक्षा का 


काम हैं कि वह इन दोना प्रकार के गुणा की उन्नात कर। अथात्‌ लागा 


को ऐसा शिक्षण मिले कि उनमें स्वाथे ओर पराथे दोनों गुणों की 
वृद्धि हो। पर शिक्षा भी दो तरीके से दीं जाती है:-एक सममा बुकाकर 
ओर शिक्षा से जो लाभ होते हैं उन पर लोगों का विश्वास जमाकर; दूसरे 
जबरदस्ती से । शिक्षा प्राप्त करने की उम्र यदि निकल गई हो तों स्वार्थ 
आर पराथे से सम्बन्ध रखनेवाले गुणों का उपदेश देने में पहलेही तरीके 
को काम में लाना चाहिए। भ्षे-बुरे को पहचानने, और बुरे को छोड़- 
कर भले का स्वीकार करने, के लिए. आदमभियों का यह कर्तव्य है कि वे 
परस्पर एक दूसरे की मदद करें। आदमियों कायह धमे है कि, वे पर- 
स्पंर एक दूसरे को यह उत्तेजना देते रहें ककि अपने उच्च गुणों से अधिक 
कास लेना चाहिए, अपने विचारों और उद्देश्यों को बुरे ओर नीच विषर्यों 
की तरफ़ न जाने देना चाहिए, और अपने मन में किसी तरह की बुरी 
वासनाओं को न आने देना चाहिए | उनको चाहिए कि वे परस्पर 
यह उपदेश दें कि आदमी को अपने विचार और उद्देश्य हमेशा उदार 
और अच्छे कामों ही की तरफ़ लेजाना चाहिए; और जो वासनायें मन में 
पैदा हों उनको भी अच्छे ओर उदार कार्मो ओर विचारों की तरफ़ क्रुकाना 
चाहिए | परन्तु एक अथवा अनेक आदमियों को किसखीं दूसरे वयस्क आ- 
दसी से यह कहने का मजाज़ नहीं कि अपने लाभ के लिए अपने शरीर 
या जीवन का वह जैसा चाहे बेसा उपयोग न करने पावेगा | क्‍योंकि अपने 
हित-अपने लाभ-की सबसे अधिक परवा अपने हीं को होती है। जहां 
बहुत ही अधिक ग्रीति होती है वहां की बात छोड़कर और सब कहीं 
अपने हित के लिए ओर लोग जितनी परवा करते हैँ, वह अपनी निज 
की परवा की अपेक्षा, बहुत ही कम होती है | दूसरों से सम्बन्ध रखनवाले 
बतोव को छोड़कर, अलग अलग हर आदमी में समाज का जो अंश रहता 
है, वह नास मात्र ही के लिए रहता है ओर बिलकुल ही अप्रत्यक्ष होता 
है-अथोत्‌ बाहर से देख ही नहीं पड़ता । परन्त अपने मनोविकार 
आओर अपनी स्थिति को जानने के लिए एक बहुतहा मामूली 
समझ के पुरुष या हत्जी के पास जो साधन होते हैँ वे, उनको 
जानने के लिए, दूसरे आदमियों के साधनों की अपेक्षा कहीं बढ़कर होते दें 


चौथा अध्याय, क्‍ श्द्टप्‌ 


अपने निज के काम काज के विषय में किसी की राय या इरादे में समाज 

दि हाथ डालेगा तो सिर्फ़ अनुमान के आधार पर डालेगा-अथोत्‌ ऐसी 
दशा में जो कुछ समाज करेगा सिर्फ अटकल के बल पर करेगा। मुमकिन 
है इस तरह की अटकल बिलकुल ही ग़लत हो । ओर यदि वह सही भी 
हो तो मुसीकन है .कि उसका जितना सदुपयोग किसीको हो उतनाहीं 
. दुरुपयोग भी हो । क्‍योंकि समाज का सुधार करनेवाले जो लोग इस तरह 
की अटकल का उपयोग करेंगे वे सिर्फ़ बाइर ही कीं बातों को जानकर 
करेंगे । बे उनको उतनाहीं जान सकेंगे जितना और लोग दूर से देखकर 


से 
बिक 
के 


जान सकते हैं। इसलिए आदमी के व्यवहार-सम्बन्धी इस महकमे में 
ज्यक्ति-विशेषही को हुकूमत करने देना चाहिए | अथोत्‌ उसे आज़ादी 
मिलनी चाहिए कि जो उसे अच्छा ह्वगे सो वह करे । परन्तु, हां, आदमी 
के जिन व्यवहारों से परस्पर एक दूसरे का सम्बन्ध है उनकी बात 
निराली है। उनके लिए ऐसे नियम बनाये जाने चाहिए जो बहुत करके 
सबके काम के हों ओर जिन्हें सब लोग बराबर मानें । ऐसा होने से 
हर आदमी को यह मालूम रहेगा कि औरों से वह किस तरह के बताव 
की उम्मेद रख सकता है। परन्तु जहां सिक्रे एकही आदमी का सम्बन्ध 
है वहां मुनासिष हैं कि उसे अपनी ही इच्छा के अनुसार काम करने को 
पूरी आज़ादी भिले | निशय करने में उसकी मसद॒द्‌ के लिए दूसर 
आदमी अपने विचार ज़ाहिर कर सकते हैं; उसकी इच्छा को मज़बूत करने 

लिए और लोग उसे उपदेश दे सकते हैँ; यहां तक कि और आदमी 
उससे आग्रह भी कर सकते हैं; परन्तु वे उसे मजबूर नहीं कर सकते--- 
किसी बात को करने के लिए वे उसपर जबरदस्ती नहीं कर सकते। 
अपने निज के काम में ही आदमी - अपना जज हैं; वह जसा चाह 
क़ैसल्ा करें; उसमें दस्तन्दाज़ी करने का किसीको अखतियार नहीं 
दूसरों के उपदेश और चेतावनी को न॑ मानने से मुमकिन है किसीसे 
ग़लतियां हों ओर उसे नुक्सान उठाना पढ़े परन्तु दूसरें जिस कास को 
अच्छा समझते हैं उसे बलपूृवक उससे कराने से जो नुक्सान होगा चह 
इस नुक़्सान की अपेक्षा बहुत अधिक होगा | 


१६६ स्वाधीनता, 


मेरे कहने का यह मतलब नहीं है वि किसी आदमी को और लोग 
जैसा समझते हों, अथोत्‌ उसके विषय में ओरों का जो खयाल हो, उसे 
प्रकाशित करते समय उसके निज के शुण अथवा दोष के न प्रकाशित करें। 
मैं यह नहीं कहता कि उसके शुख-दोषों से उत्पन्न परिणाम का ज़िऋही 
न किया जाय । यह हो भी नहीं सकता ओर यह मुनासिब भी नहीं | 
यदि क्रिसी आदसी में कोई ऐसा सदगुण हो जिससे उसके स्वार्थ की सिद्धि 
या वृद्धि होती हो ओर जिसके कारण वह प्रसिद्ध हो रहा हो तो उसकी 
प्रशंसा करना--उसे आख़य्य की दृष्टि से देखना--बहुत उचित है | क्योंकि 
आदमी के स्वभाव की सबसे अधिक पूर्णता के वह उतंनाही अधिक पास 
पहुँच गया है । स्वभाव की पूर्णता के लिए जो गुण दरकार होते हैं थे यदि 
उसमें बिलकुल ही नहीं हैं तो उसे देखकर देखनेवालों के मन में निन्‍्दा 
करने की श्रवृत्ति का होना भी बहुत उचित है । सद्गुणों की प्रशंसा और 
दुर्गुणों की निन्‍दा अन्याय नहीं; वह सब तरह से न्‍्यायसक्लत है। 
किसी किसी आदमी के बतोव में एक तरह की मूखेता पाई जाती है। 
कोई कोई ऐसे भी होते हैँ जिनकी आदत ही बुरी पड़ जाती है। इन 
दुगुणों के कारण यद्यपि किसीको सज़ा देना उचित नहीं है; तथापि यह 
जरूर है कि उसे लोग पसन्द न करेंगे; कोई कोई तो उससे घृणा तक करने: 
लगेंगे; अथवा उसे तिरस्कार की दृष्टि से देखेंगे। यह स्वाभाविक बात है। 
यह होनाहीं चाहिए । ऐसे दुर्गुणों को देखकर यदि किसीके मन में 
अरुचि, घृणा ओर तिरस्कार न पेदा हो तो सममना चाहिए कि उसमें 
सुरुचि, प्रीति और आदर नामक सदूगुणों की मात्रा कुछ कम है । अर्थात्‌ 
जो आदमी किसी अरोचक, घृणित या तिरस्करणीय चीज़ को देखकर भी 
उसे वेसी नहीं समझता उसके बिषय में यह कहना चाहिए कि उसे रोच- 
कता, प्रीति ओर सम्मान का अच्छी तरह ज्ञानही नहीं | क्‍योंकि यदि व्रह 
इन विरोधी गुणों को पूरे तौर पर जानता तो इन्हें वह काम में भी लाता। 
_ एक आघ आदमी के बुरे बतोव से यद्यपि ओरोंको विशेष हानि नहीं पहुँचती 
तथापि उससे यह जरूर सूचित होता है कि वह आदमी या तो मूर्ख है या 
_ नीच । इस तरह के निम्चय का कारण उसका बतोौव ही होता है । व्रह 
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बलाव मजबूर करता है कि लोग इस तरह का निश्चय कई। परन 

जिसके विषय में लोग ऐसा निश्चय करते हूँ वह इस बात का 
पसन्द नहीं कंरता। वह नहीं चाहता कि लोग उस सूर्ख या नीच ऊह | 
पर वह चाहे, था न चाहे, इस विषय की सूचना उसे पहले ह। स जरूर द्‌ 
देनी चाहिए----उसे पहलेही से ज़रूर सावधान कर दना चाहए। कसा उस 
काम को, जिसका परिणाम बुरा हो, करतें दंख कसीका रांक दुन स 
जैसे उसका छ्वित होता है वैसे ही मूखेता या नीचता के वोधक बताव का 
सूचना दे देने से भी हिंत होता हैं। आज कल हि्टता आर सम्यता की 
हद्‌ यहां तक बढ़ गई है कि इस तरह की सूचना के द्वारा लागा का लडत 
कम हित किया जाता है । क्योंकि इस तरह की सुचना दर्न मु लग सद्भाव 
करते हैं। इसका कारण यह है. कि ऐसा करने स लोग असभ्य, झाहड 

ओर घमण्डी सममते जाते हैं। ऐसा न-हो तो अच्छा | शाल्रानता आर द 
शिष्टता की जैसी कल्पना इस समय प्रचलित हैँ वह बदल जाय ता इस 
तरह की सूचना से लोगों का अधिक कल्याण है । यदि एक आईइसा के 
बिंधय में दूसरे आदमी की राय खराब हा तो डस दूखर आाइवा को अपनी 
राय के अनुसार, जिस तरह वह चाहे, बत|व करन का उसे आवकार भा 
तो है। हर आदसी को--हर व्याक्ते का--अपन निज के काम काज से 
सम्बन्ध रखनेवाली बातों पर पूरा आधकार हू। इस अधिकार को भी 
उसीके भीतर सममाना चाहिए। पर, हां, यह याद रह कि उसस दुद्धर क्‍ 
को किसी तरह की हानि न पहुँचे । उदाहरण के लिए किसी बरे आदसों 
की सद्धत्रि करने के लिए कोई मजबूर नहीं किया जा सकता। 
उल्टा उससे दूर रहने का सबका पूरा अधिकार हैं| पर उसके डुसत 
को--उसंसे दूर रहने के कारण को--सबर्क सामने जहर करने का किसी 
को अधिकार नहीं; क्योंकि इससे उसे दुःख हागा । सबको इस बात को 
इक है--संबकों इस बात का अधिकार है--कि जिनका सन्नाद उन्हें सबसे 
अधिक पसन्द हो उन्हींके साथ वे बठें उठें । यदि हमका यह . माल्स | 
'जाय कि किसीके व्यवहार या भाषण का पारंणाम, उसके साथ रहनवाला 
पर, बुरा होते है तो-हसकाी अधिकार है-“अधिकास्दा नह, किन्तु हमारा 


भट्ट स्वाधीनता, 

कतंठय भी है---कि हम उन लोगों को इस बात से सावधान कर दें.। 
ओर लोगों के द्वारा किये गये किसीके हिंत के कामों के सिवा, 
बाक़ी जितने अच्छे अच्छे काम हैं उन सबमें, उसे छोड़कर, 
ओरों का साथ देने के लिए हमको पूरा अधिकार है। अथोौत्‌ 
हमारा कतेव्य हैं कि ऐसी हालत में हम उस अकेले आदमी की 
परवा न करके ओरों के हित की व॒द्धि करें ।जिन दोषों से-जिन दुर्गुणों 
से-और किसीका सम्बन्ध नहीं है, अथात्‌ जिनसे [सिफे अपनाही सम्बन्ध 
है, उनके लिए भी ऊपर कहे गये अनेक प्रकार के दण्ड, अप्रत्यक्ष 
रीति से, किसी किसीको सहन करने पड़ते हैं.। परन्तु इस तरह के द्रड 
भोगनेवाले को यह न समझना चाहिए कि किसीने उसे दण्ड देने ही 
के इरादे से ऐसा किया है। उसे यह सममना चाहिए कि उसमें जो. 
दुर्गुश हैं उनके, आपही आप पेंदा होनेवाले, ये दृण्डरूपी परिणाम हैं । 
जो आदमी सोच बिचारकर काम नहीं करता, जो वथामिमानी और 
हठी है, जो अपने आचरण को परिमित नहीं रखता, जो हानिकारक 
विषयोपभोग से अपने को नहीं बचाता ओर जो मानसिक और नेतिक सुर्खों 
की परवा न करके शारीरिक सुख को ही अपना सव्वेस्व समभता है, उसे 
इस बात के सुनने को हमेशा तेयार रहना चाहिए कि, दूसरों की निगाह 
में में उतरा हुआ हूं ओर दूसरे लोग मेरे विषय में जो राय रखते हूँ वह 
मेरे बहुत कम अनुकूल हैं| इन बातों को बिना किसी शिकायत के उसे 
चुपचाप सुनना चाहिए। ओर शिकायत के लिए उसे जगह भी नहीं ।॥ 
हां यदि वह सामाजिक व्यवहार में किसी तरह की योग्यता दिखाकर, 
अथोत्‌ जिन बातों से दूसरों का सम्बन्ध है उनमें अपनी उत्तमता या 
योग्यता का परिचय देकर, दूसरों की कृपा का पात्र हो जाय 


तो बात दूसरी है । अन्यथा उसकी शिकायत नहीं चल सकती । 


मेरा मत यह है---और इस मत को में आम्रह-पूषेक प्रकट करता: 
ह---कि आदमी के जिस बताोव या चालचलन से सिफ्रे उसीका सम्बन्ध. 
है, अथीत्‌ दूसरों के साथ होनेवाले उसके बंतोब से जिसका कोई सम्बन्ध 
नहीं ६, उास बतोंव या चाह्चल्लनन के लिए यदि उसे दुण्ड देना है तो 
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दूसरों के प्रतिकूल मत से उसका जो नुक्सान होगा उसीको काफ़ी 
दण्ड समझना चाहिए | तकलीफ़, पीड़ा या असुविधा के रूप में जो यह 
दण्ड मिलेगा उसे दूसरों के मत का अश समभना चाहिए। यह न समझना 
चाहिए कि वह उपस्त मत से अलग है| यह उन बातों की व्यवस्था हुई 
जिनसे दूसरों को हानि नह! पहुँचती । पर जिन बातें से दूसरों को हानि 
पहुँचती है उनकी व्यत्रस्था बिलकुलही जुदी हे । उनके लिए ओर तरह 
के दण्ड हैं | दूसरों के हक्क छीन लेने या उनमें बाधा डालने के लिए; 
जिस तरह के नुक्सान पहुँचाने का हक़ नहीं है उस तरह के नुक़सान 
दूसरों को पहुँचाने के लिए; दूसरों के साथ झूठ या छल-कपट का व्यव- 
हार करने के लिए; अधिकार या अधिक अच्छी स्थिति के बल पर दूसरों 
के साथ अन्याय-सज्भञत ओर अनुदार बतोब करने के लिए; ओर दूसरों 
को तकलीफ पाते देख, स्वाथ के वश होकर, उन्हें उससे न बचाने के लिए; 
नीति की दृष्टि से निभत्सेना करना, ओर भयद्भर प्रसद्गर आने पर प्राय- 
ख्वित्त कराना या ओर कोई कड़ा दण्ड देना भी मुनासित्र होगा। इतनीही 
बातों को नीति-विरुद्र न समझना चाहिए; यह नहीं कि इन्हींके लिए 
किसीको सजा दी जा सकती हो | नहीं। जिस स्वभाव, जिस भ्रवृत्ति, 
_ जिस आदत की प्रेरणा से आदमी इस तरह के अलुचित काम करता है 
उस भी नीति-विरुद्ध समझना चाहिए। अतएवं उसकी भी निन्‍्दा करना 
चाहिए, और कोई विशेष गहरा प्रसज्ञ आने पर, छूणों या तिरस्कार भी 
प्रकट करना चाहिए | स्वाभाविक निर्देयता; ईंष्यो ओर दुःशीलता; समाज 
को सबसे अधिक हानि पहुचान वाले बुर मनोविकारों का राजा, मत्सर; 
दम्भ और कपट; अकारण क्रोध; कारण थोड़ा क्रोध बहुत; दूसरों पर 
सत्ता चलाने या दूसरों को प्रभुता दिखाने की कामना; सांसारिक सुखों का 

जितना अंश न्याय से मिलना चाहिए उससे अधिक पतन की चेष्टा; दूसरों 

को नीच स्थिति में देखकर प्रसन्न होने की प्रवृत्ति; निजको और निजसे .. 
सम्बन्ध रखने वाली बातों को सब से अधिक महत्व देना; ओर 
सन्देह-पूर्ण प्रतिकूल बातों को अनुकूल बतलाने की स्वाये-बुद्धि--ये सभी 


[ 6. किन 


घातें नीति की दृष्टि से दुगुण हैं | आदमी की नीति को ये दुरुण अ्रष्ट 
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के, चके कक | हर कर और 
कर देते हैं | इनके कारण आदमी का स्वभाव बुरा ओर निद्य हो जाता 
है। निज्रस सम्बन्ध रखे वाले जिस तरह के दोषों या दुशु्णों का बयान 
(5 कर कक रे बे फ कप ल्‍ 
ऊपर किया गया है उस. तरह के दोष ये नहीं हैं। ये उनसे बिलकुल 


३ 


जुदा हैं । क्‍योंकि उनकी गिनती अनीति-गर्सित दोषों में नहीं हो सकती | 
बढ़ते बढ़ते वे चाह जिस नौबत को पहुँच जॉय तथापि वे दुष्कम्म, दौरा- 
त्म्य, दुजनता या करता की परिभाषा के भीतर नहीं आसकते । पहले 
वशणन किये गये दोष सिर यह जाहिर करते हैँ कि जिसभ बेह वहया. 
तो मूख है, या उप्तमे आत्माभिमान नहीं है, या वह अपने अधिकार की 
गुरुता को नहीं जानता | बस | पर जहां दूसरों के हित के लिए 
अपनी रक्षा करना-आदमसी के लिए ज़रूरी है; वहां यदि वह 
अपने पराथे-विषयक कर्तंव्य को पूरा नहीं करता तो नीति की 
हदृष्ठि से समाज उसकी निर्भत्सेता कर सकता है। आदमी का जो 
आत्म-कर्तव्य है, अथात्‌ सिके अपने हित के लिए आदमी को जो 
बाते करनी चाहिए, उनपर अपनी सत्ता चलाना समाज का कतेव्य नहीं। ऐसे 
कतेव्य पर, ऐसी बातों पर, समाज का कुछ भी जोर नहीं | परन्तु यदि 
इन कतेढ्यों में, किसी कारण से, समाज के कतेव्यों का भी कोई अन्तभोव 
हो जाय, अथोत्‌ एकही साथ यदि उनका समाज से भी कोई सम्बन्ध 
सूचित हो, तो बात दूसरी है | इस दशा में समाज भी ऐसे कतेव्यों का 
प्रतिबन्ध कर सकता है । आत्मकतेव्य का मामूली अथ विचारशीलता 
या बुद्धिमानी है । जहां उसमें इससे अधिक अथ होता है वहां आत्मगौरव 
ओर आत्मोन्नति. का भी अये उससे निकलता हे । इनमें से एक के लिए 
सी कोई आदमी किसी दूसरे के सामने जवाबदार नहीं। क्योंकि इन 


निक ९७ (€ ४५ 


ताने। बातें से से एक भी ऐसी नहीं जिस न करन से व्याक्ते का छाडकर 


संसार में ओर किर्सको कुछ भी हानि हो सके | 
आत्मगैरव या बुद्धिमानी के.न होने से आदमी की जो सुनासिबं 


मानहानि होती है उसमें, और दूसरों के हक़ में बाधा छालते से उसकी 


ह३.. अह 


जो छी थू हाती हैँ उसमे, थोड़ा फरक़ नहीं है । यह न समकना चाहुए 
के दांनों में नाम मात्रही के लिये फ़रक है। चाहे कोई आदमी हमको उन 
बातों के विषय में अप्रसन्न करे जिनमें दखल देना हम अपना हक़ सम- 
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भते हैं, और चंहै उन बातों के विषय में जिनमें दखल देना हम अपना 
हक़ नहीं समझते, दोनें में ऋरक़ जरूर हैं ओर बहुत अधिक फ़रक़ है। 


. सर 


यह फरक्र हमारे मनोविफकारा सें भी ह 


कक चर 


ता है ओर ऐसे आदमी की तरफ़ 
हम.रा जो कतंव्य है उसमें भी हाता है | यदि किसी आदमी ने हमको 
किसी ऐसी बात से अग्रसन्न किया जिसका सम्बन्ध सिक्रे उसीसे हैं, तो 
हस अपनी अप्रसन्नता ज़ाहिर करेंगे ओर जेस उस अप्रसन्नता-दायक 
बात स हम दूर रहेंगे बेतही उस आदमी से भी दूर रहेंगे । परन्तु 
इस बात के कारण हम उसे क्विसी तरह की तकत्लीक पहुँचाना 
भुवासित ने सममेंगे | हमको उत्त ससय यह खयाल होगा कि इसने जो 
भूल की है उप्तका पूरा फल्न यह भोगदी रहा है, अथवा यदि नहीं भोग 
रहा तो कुछ दिन भें ज़रूर भोगगा। यदि अव्यवस्था, अथोत्‌ बद्इन्तज़ामी, 
के कारण वह अपनी ज़िन्दगी को खराब कर रहा होगा तो उस्ले देखकर 
हमारा जी कभी न चहेगा कि हम उस ओर भी अधिक हानि पहुंचावें 
ओर उसकी ज़िन्दगी को ओर भी अधिक ख़राब कर दें। उस सज़ा देने 
की आपयेक्ष| यह जी चहेगा कि जो सज़ा उसे मिल रही है उस उल्टा हम कम 
करने की कोशिश करें ओर उसकी बुरी आदतों से जो आपदायें उसपर 
अ,ई हैं उनसे बचने की तरकीब उसे बतावें। उसपर दया आवेगी 
उमय घणा होगी; उसके पास बठते या डससे बात चीत करन को जी 
न चहदेगा; परन्तु उसपर क्रोध न आअवेगा ओर न उससे द्रोह करनेही 
को दिल गयाही देगा | उप हम समाज का शत्र न सममेंगे। अथात्‌ 
समाज के शत्रुओं & साथ जेसा बतांव किया जाता हैं बेस। बतांव हम 
छसके साथ न करेंगे | ओर यदि उदार-भाव धारण करके हमने उसकी 
सहायता न की, या उसके हानि-लाभ का विचार न किया, तो सी जिस 
रास्ते वह जा रहा है उस रास्त उस चले जाने देंगे । हम सिफ्रे तटस्थ 
रहेंगे | बपत इतनादी करेंगे। इसके आगे हम और कुछ ने करग | हम 
उसके लिए यही सज़ा मत्रसे कड़ी सममेंगे। परन्तु यदि उसी आदमी ने 
उन नियमों का सद्ध किया--उन क़रायदों को तोड़ा--जा समाज की 
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यां जिन आदपियों सं समाज बना है उनमे से किर्स'की, रक्षा के 


१७९ स्वॉधीनता: 


लिए बने हैं तो बात बिलकुत्त ही दूसरी तरह की हो जायगी; तो मामला 
बहुत सन्नीन हो जायगा। इस दशा में उम्तके दुराचार, उसके दुष्कृत्य, 
उसके बुरे बताव का फल उसको नहों किन्तु ओरों को भोग करना पड़ेगा । 
इससे जिन लोगों के मेत्न से समाज बना है उन सबका रक्षक होने के 
कारण समाज को उससे बदला लेना पड़ेगा, और उप्त दण्ड को यथेष्ट 
कड़ा करने के लिए होशियार भी होना पड़ेगा | इस दशा में उस आदमी 
को हमारे, अथोत्‌ समाज के, इजलास में अपराधी की तरह हाज़िर होना 
पड़ेगा । उस समय हमारा सिफ़ इतनाही कतेव्य न होगा कि हम उसके 
अपराध का विचार करके अपना फ़ेसला सुना दें | नहीं, अपने फ्रेसले के 
अनुसार, चाडे जिस तरह से हो, उसे दण्ड देना भी हमारा कतेव्य होगा। 
परन्तु यदि उसके दुष्कृत्य, या बुरे बताव, का सम्बन्ध सिर उसीसे है, 
तो उस किसी तरह की तकलीफ पहुँचाना -- उसे किसी तरह का दर्द देना-- 
हमारा कतेठ्य नहीं | हां यदि हमने अपने निज के काम में किसी ऐसी 
स्वतत्रता का डउपय।ग किया, जिस उपयोग में लाने का उसे भी हमाराही 
सा हक़ है, ओर यदि ऐसा करने से सहजहीं उसकी कुछ हानि हो गई 
तो उपाय नहीं | इसमें हमारा कया दोष ! 


आदमी के आत्म-सम्बन्धीय बताव और सामाजिक बर्ताव में जो 
फरक्न मेने यहां पर दिखलाया उसे बहुत लोग न मानेंगे | वे यह सवाल 
करेंगे कि जिन आदमियों से समाज बना हैं उनमें से एक आदमी के 
बतोब का कोई हिस्स। दूसरे आदमियों से सम्बन्ध-हीत हो कैसे सकता 
है ! अथात्‌ यह सम्भव नहीं कि एकही समाज के एक आदमी का 
बतांव उसी समाज के ओर आदमियों से कुछ भी सम्बन्ध न रकक्‍ल्ले | 
ऐसा एक भो आदमी नहीं जो दूसरों से तिलकुलही अलग हो । यह कभी 
सम्भव नहीं कि काईं आदमी अपना बहुत सा नुक़सान करले, या कोई 
ऐसा काम कर डाले जिसके कारण उसका रोज़ नुक़तान होता रहे, और 
उसे उसके बहुत निकट के सम्बन्धियों की, ओर कभी कभी सम्भ्धियों 
के सवा आर क्ांगो का भी. कोई हानि न हो | यदि वह अपनी सम्पत्ति 
का बरबाद कर दंगा ता प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रीति स जिन लोगों को उससे 
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मदद मिलती रही होगी उनकी जरूर हानि होगी | इस तरह की हामि 
से समाज के निर्वाह के जो साधन हैं. उनमें थोड़ी बहुत कमी जरूर आ 
जायगी । यदि बह अपनी शारीरिक अथवा मानसिक शाक्तियों को बिगाड़ 
देगा तो सिर उन्हीं लोगों वी हानि न होंगी जिनके सुख की थोड़ी भी 
सामग्री उसके ऊपर अवलम्बित है, किन्तु अपने सजातियों के हित के 
लिए सामूली तोर पर उसके जो क॒तंव्य हैं उनको करने के लिए भी वह 
अपने को नालायक़ बना लेगा | सम्भव हैं कि, उसे अपने पालन-- 
पोषण का बोर दूसरे लोगों की उदारता या स्नेहशीलता पर लादना पड़े- 
अर्थात्‌ दूसरों का भिखारी बनना पड़े। यदि इस तरह की घटनायें बारवार 
होने लगेंगी तो जनसमुदाय के सुख-संचय की इतनी हानि होगी जितनी 
आजकल होने वाले ओर किसी बुरे बर्ताव या अपराध से नहीं होती । 
यदि कोई आदमी अपने छुराचरण या मूखेता दूसरों को, प्रत्यक्ष रीति 
पर, हानि न भी पहुंचाव तो भी उसका डदाहरण जरूर अनिष्टकारक 
होगा । बहुत सम्भव है कि उसके बुरे बतीव को देखकर और लोग भी 
बैसाही बर्ताव करने लगे । अतएवं, उसके ख़राब चाल-चल्नन को देखकर 
या दूसरों से उसका बयान सुनकर, और लोगों को नीतिश्रष्ट और 
कुमागेंगामी होने से बचाने के ल्लिए उसका ज़रूर प्रतिबन्ध करना चाहिए। 
अथोत्‌ अपना चाल-चलन सुधारने के लिए उसे जरूर मजबूर . करना 
चाहिए.। 


बह 


बहुत लोग यह भी कहेंगे कि यदि बुरे चाल-चलन का फल 
सिर्फ़ दुःशील, दुराचारी या विवेकदीन आदमीही को भोगना पड़े तो 
क्या जो लोग अपना चाल-चलन ख़द नहीं दुरुस्त कर सकते उनको 
समाज वेसेही पड़ा रहने दे ? क्या समाज ऐसे आदमियों की रक्षा न 
करे? बच्चों ओर नाबालिग आदमियों की रक्षा करना--उन्हें बुरे कामों 
से बचाना--सब को क्ुबूल है । इसमें कोई विवाद नहीं । तो बालिश होकर 
भी जो लोग ख़ुद अपनी रक्षा नहीं कर सकते उनकी रक्षा करना--उन्हें . 
सुमार्ग में लगाना-क्या समाज का काम नहीं ? जुबा खेलना, शराब पहना 
ठर्याभचार करना, निरुद्योगी बेठे रहना, शरीर ओर कपड़े-लत्ते मेल 
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रखना इत्यादि दोष उन बहुत से दोषों की ही तरह सुख का नाश करे 
वाले ओर उन्नति में बाधा डालने वाले हैं जिनकी क़ानून में मनाई है । 
तो फिर, क़ानून के द्वारा ऐसी बातों के रोकने का यत्न क्‍यों न किया 
जाय ; हां, इतना ज़रूर देख लेना होगा कि क़ानून से काम लेने में 
समाज को किसी तरह का असुभीता तो न होगा और अवेज्ञित बालें। 
का प्रतिबन्ध करन में कोई कठिनता तो न आवेगी, अथोत्‌ सिर्ते क्राम 
की सुगमता ओर समाज के सुभीते का विचार करना पड़ेगा। क़ानून के 
द्वारा यदि ये बुरी बातें नहों रोकी जा सकतीं, तो क्‍या क़ानून की अति 
वाय कमी को पूरा करने के लिए, समाज का यह कास नहीं कि वह 
लोकमत के बल पर उनको बन्द करने का कोई अचछा प्रबन्ध करे, 
ओर जो लोग इस तरह के दुराचार करें उनको कड़ी सामाजिक सज़ादे ! 
सांसारिक जीवन के सम्बन्ध में नये नये ओर अदभुत अदसुत तजरूबे करने के 
यत्न में बाधा डालने, या व्यक्ति-विशबता का नियमन करन, 
अथोत्‌ उसकी उचित स्वाधीनता को कम करने, की बात यहां नहीं 
चल सकती । क्योंकि जब से जगत्‌ की उत्पात्ति हुईं तब से आज 
तक जांच करने पर जो बातें बुरी सिद्ध हुई हैं सिर्फ उन्हींको रोकने से 
हमारा मतलब हैं। हम चाहते हें कि सिर्फ उन्हीं बातों का प्रतित्रन्ध 
किया जाय जो आज तक के तजरूबे से बुरी सिद्ध हो चुकी हैं और जो 
एक भी आदसी-एक भी व्यक्ति-के लिए उपयोगी या डचित नहीं हैं। 
समय ओर तजरुते की कोई हद नियत करके उसके आ!गे किसी 
नीति या व्यवहर- ज्ञान से सम्बन्ध रखनवाली बात को सिद्ध समझ लेना 
मुनासिब है । अथोत्‌ झिसी विषय में एक नियमित समय बीत जाने पर, 
आर एक नियमित तरह का तजरुबा होजाने पर, वह विषय ठीक मान 
लिया जा सकता है। जो प्रतिबन्ध हम चाहत हैं उसका उद्देश्य सिर्क 
इतनाही है कि जिस कगार के ऊपर से गिरकर हमारे पूर्वज चूर होगये 
उसी कगार से पुश्त दर पुश्त लोगों को गिरने से हम बचावे |. 

... इस बात को में अच्छी तरह मानता हू कि यदि कोई आदमी अपने 
बुरे बताव से अपना नुक्तसान करलेगा तो उसस, हमदर्दी के कारण, 


कह 
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उसके निकट सम्बन्धियों का सी नुक्तसान होगा और समाज का भी | 
पर सम्बन्धियों का नुक्ुतवान अधिक होगा और समाज का कम | उनको 
ज़रूर बुर।/ लंगगा और उनके हित की हानि भी थोड़ी बहुत जरूर होगी । 
दूसरे आदानियों से सम्बन्ध रखनवातली बहुत सी बातें ऐसी होती हैं जिन 
को करना हर आदमी का करतेव्य है| वे सब के करने लायक़ होती हैं; 
ऐसी नहीं होतीं कि कोई उन्हें कर न सकता हो। और वे छिपी भी नहीं 
होतीं; सब लोग उन्हें जानते हैं। यदि ऐसी बातों में स कोई बात किसी 
आदसी ने न की तो उसका न करना निजस सम्बन्ध रखनेवाले बतीव 
के भीतर नहीं आ सकता | ऐसी बात का अन्तभोव आत्मविषयक बर्ताव 
में नहीं है। सकता | वह उसके बाहर निकल जाता है। अतएवं इस तरह 
का बताव, नीति की नज़र से धृणा, निन्‍्दा या तिरस्कार का जो अथे 
होता है, उसका पात्र होजाता है| एक उदाहरण लीजिए-- कल्पना कीजिये 
कि संयम से न रहने ओर फ्रुजूलखर्ची करने के कारण कोई आदमी 
अपना कज़े नहीं दे सका; या अपने कुट्ठम्बर के पालन-पाषण की जिस्मेदारी 
अपने ऊपर लेकर भी, रुपया न रहने के कारण उसकी परवरिश अथवा 
उसकी शिक्षा का ग्रबन्ध नहीं कर सका; तो उसकी निभेत्सना या निन्‍्दा 
करना ओर कभी कभी उसे देड भी देना बहुत मुनासिब होगा । परन्तु 
यह याद रखना चाहिए कि ऐसी दशा में उसे जो देड दिया जायगा वह 
संयम से न रहने और फुजलखर्ची करने के लिए न दिया जायगा; 
किन्तु महाजनों का रुपया न देने ओर अपने कुट्ठुम्ब की परवरिश न 
करने के लिए दिया जायगा । अथोत्‌ अपने महाजनों ओर कुट्ठुम्ब के 
आदमियों के सम्बन्ध में उसका जो कतंव्य था उसे पूरा न करने के लिए 
उसे सज़ा मिलेगी। जो रुपया उसे अपने महाजनों को देना ओर अपने 
कुटुम्ब के काम में लगाना था उस यदि वह किसी ओर काम में लगा देता 
ओर वह काम चाहे जितना अच्छा क्‍यों न होता, तो भी उसका अपराध 
जरा भी कम न हाता | उत दशा में भी वह जरूर देड का पात्र होता। 
जाजे बानेव्यछ ने अपनी रंडी को रुपये देने के लिए अपने चचा को 
भारडाला; परन्तु यदि उसने यह्‌ निंद्य काम कोई कारखाना खोलने या 


१७६ .... स्वाधीनता: 
व्यापार करने के इरादे से किया होता, तो भी उसे फांसी ही मिलती 4 
अकसर यह देखा जांता है कि दुष्येसनों, अथोत्‌ बुरी आदतों, के कारण 
. कोई कोई आदसी अपने कुटुम्बबालों को तकलीफ पहुँचाते हँ। अतएव 
नकी इस निदेयता ओर कृतन्नता के लिये उनकी निन्दा ओर निभ्भेत्सेना 
करना ज़रूर ही सुनासिब है । परन्तु जिनके साथ ऐसे आदमी रहते हें, 
या परस्पर सम्बन्ध के कारण जिनका सुख ऐसे आदामियों पर अवल्लम्बित 
रहता है, उनको यदि ऐसों की कोई आदतें हानि पहुचार्वे-फिर चाहे वे 
आदतें बुरी न भी हों-तो भी उन्हें वही देड मिलना चाहिए | अथोत्‌ इस 
कारण भी उनकी निनदा ओर निरभत्सना होनी चाहिए। अपना काम 
करते समय जो आदमी दूसरों के हित ओर मनोविकारों की परवा नहीं 
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करता उसकी निनन्‍दा समाज को करनीही चाहिए । परन्तु यदि आरों के 
हित ओर मनोविकारों की अपेक्षा भी अधिक महत्व के किसी कतेव्य का 
पात्न उसे करना हो; अथवा, यदि ओरों की अपेक्षा अपने हित और 
सनो/विकारों की परवा करना उसको आधिक मुनासिब हो; तो बातही दूसरी 
हे । इस दशा भें वह निन्‍्दा का पात्र नहीं हो सकता | पहली दशा में, 
जिस कारण से उसने दूसरों के हित की तरफ़ ध्यान न दिया होगा उस 
कारण के लिए भी उसकी निन्‍्दा करना मुनालित्र न होगा। ओर निजकी 
जिन बातों की प्रेरणा से उसने इस तरह की गलती की होगी उनके लिए 
भी उसे निन्‍्दा के रूप में दंड देना उचित न होगा। इसी तरह यदि कोई 
आदमी अपने निजके बताोव से, अपनेकों किसी ऐसे साबेजनिक काम 
करने के अयोग्य करलेता है, जिस करना उसका धम्मे हे, तो वह समाज 
की दृष्टि में अपराधी, अतणव देड पाने का पात्र, हो जाता हैँ । शराब 
पीकर मत्त होने के लिए किसीकों सज़ा देना मुनासिब नहीं । पर यदि 
पुलिस या फ़रोज का कोई जवान हाराब पीकर, सरकारी काम करते समय, 
मतवाला होजाय तो उसे ज़रूर सज़ा मिलनी चाहिए । सारांश यह कि. 
जिस काम से किसी व्यक्ति या समाज की कोई निमश्चित ह्वानि होती है, 
या हानि होने का निश्चित डर रहता है, वह काम व्यक्ति-विषयक 
स्वाधीनता की ह॒द के बाहर चला जाता है और क़ानून या नीति की 
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ह॒द के भीतर आजाता है | अथोत्‌ ऐसे काम का प्रतिबन्ध क़ानून या 
ति के द्वारा होना चाहिए ओर उसके करनेवाले को क़ानून या नीति के 
ही द्वारा सज़ा मिलनी चाहिए । 
परन्तु बहुत से काम ऐसे भी हैं. जिनसे न तो कोई सावेजनिक 
करत्य बिगड़ता है ओर न, करनेवाले को छोड़कर, ओरों की कोई 
प्रत्यक्ष हानिही होती है । इस तरह के बतोव से-- इस तरह के काम से--यदि 
भीतरही भीतर समाज की कोई हानि, अग्रत्यक्ष रीति से, हो जाय तो 
समाज को चाहिए, कि हर आदमसी को दी गई स्वाधीनता स होने वाले 
अधिक हित के विचार से, वह उतनी हानि या तकल्ीफ़ बरदाश्त करे। 
वयस्क, अथोत्‌ बालिग, आदमियों को, अपनी रक्षा न करने के लिए-- 
अपने आत्म-सम्बन्धी कतेव्यों की तरफ़ नज़्रन रखने के लिए---यीदे दृरड 
देने की ज़रूरत ही आपड़े, तो मेरी राय में, इस तरह का दण्ड उन्‍्हींके 


#५., 


फ़ायदे के लिए देना चाहिए । जिन बातें के कराने का हक़ समाज को 


जी 


नहीं है, अथवा जिन बातों के कराने के विषय में समाज ने अपना हक़ 
नहीं जाहिर किया है, उनको करने के लायक़ अपनेको न रखने के बहाने 
ऐसे आदमियों को सज़ा देना मुनासित्र नहीं | पर, सच पूछिय तो मुमे 
यह दलीलही कुबूल नहीं कि जो लोग मतलब भर के लिए ज्ञान नहीं 
रखते उनको डाचित शिक्षा देकर व्यवहार-सम्बन्धी साधारण सल्लान दशा 
को पहुँचान के लिए समाज के पास कोई साधनही नहीं हैँ | अतएव समाज 
को तब तक ठहरना चाहिए जब तक किसी आदमी से कोई गलती न 
हो । ओर जब ग़लती नज़र में आजाय, तब गलती करनवाले का नीति 
या क़ानून की दृष्टि स, समाज सज़ा द्‌ | यह भा काई दलाल ह १ स्वाधी- 
नतापूवक व्यवहार करने के योग्य उम्र होने के पहले भी सब आदमियों 
पर समाज की पूरी सत्ता रहती है। लड़कपन का सारा समय, ओर 
त्ड़कपन और बाल़िय होने के बीच का भी सारा समय, समाज के हाथ 

रहता है। फिर, समाज इस द्रमियान में क्‍यों न यह देख ते कि सब 
लेग बड़े होने पर उचित बतोव करने भर के लिए सममदार है।गे या 
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नहीं ! वतेमान समय के आदमी अग्गी पुश्तवात्यों की शिक्षा के भी 
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मालिक होते हैं और उनकी सब स्थितियों, अथात्‌ अवस्थाओं, के भी 
मालिक होते हैं | सदाचरणशीलता ओर बुद्धिमानी आदि गुणों में आज- 


कल के आदमी खुद॒ही बहुत पीछे & | तब वे किस तरह अगली पुश्त- 
वालों को पूरे तौर पर सदाचारपरायण ओर बुद्धिमान बना सकेंगे ? फिर 


ह भी नहीं कि अगली पुश्त को सुशिक्षित करने के लिए वे लोग 
जो उत्तम से उत्तम प्रयत्न करते हैं वे हमेशा सफलही होते हों | कभी होते 
हैं, कभी नहीं होते | परन्तु एक बात निःसन्देह है| वह यह कि आजकल 
जो समाज अपनी सत्ता चला रहा है वह अगली पुश्त 
को अपनेहीं बराबर, अथवा अपने से कुछ अधिक, अच्छी करने की 
शक्ति ज़रूर रखता है। नादान बच्चे आगे की बातें। का विचार करके 
सयुक्तिक बताव करने की शक्ति नहीं रखते | यदि समाज, जिन आदमियों 
से वह बना हे उन में से बहुतों को, अज्ञान बच्चों की तरह बढ़ने दे, 
अथोात्‌ शिक्षा के द्वारा, उनके ज्ञान को बढ़ाने का यत्न न करे, तो इसमें 
अपराध किसका हे ? ख़द ससाजही का न ! अतएव इस दुव्ये- 
वस्था का फल भी उसीको भोग करना पड़ेंगा । लोगों को शिक्षा देने के 
लिए जितने साधनों की ज़रूरत रहदी है वे सब समाज के हाथ में हैं। 
इतनाही नहीं, किन्तु जो लोग अपने हिताहित का विचार ख़ुद नहीं ऋर 
सकंते उनके ऊपर हुकूमत करनेवाली रूढ़, अथोत्‌ प्रचलित, बातों की 
सत्ता की डोरी भी समाजही के हाथ # रहती है | फिर जब कोई किसी 
तरह का दुराचार करता ह॑ तब उसकी जान-पहचान बाण उसे निन्दा, 
लिभेत्सना, तिरस्कार या विक्कार के रूप में ज़रूर दण्ड देते हैं। इस स्वा- 
भांविंक या अनिवाये दण्ड से बह नहीं बच सकता । यह द्ण्ड-दान भी, अपना 
काम अंच्छी तरह करने में, समाज को मदद देता है । इतनी हुकूमत करने 
पर भी--इतनी सत्ता हाथ में रखते पर भी-- यह कहना समाज को हरागेज्ञ 
शोभा नहीं देता कि हम आदर्भिया का उन ख्रानगी बाता पर हुकूमत करने 
आओर अपने हुकेमा के तामाल कराने का भा आधकार 'ल्ननां चाहिएँ 
जिनके विषय भें न्‍्याय ओर नीति के सब तत्वों की दृष्टे से, आखिरी 


'लिश्वय करेंना सिरे उन्हें।क हृत्थ भे॑ होना सुनाक्ब € जिनको उन बातों 


शत 
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का फल भोगना पड़ता है | आदमियों के आचरण को उन्नत करने के 
पे कर रे रे ०७ ७ ३ 2 कप ओर ३ 5 
ओर अनेक अच्छे अच्छे साधनों के रहते भी जो लोग बुरे साधनों से 


९. 


काम लेना चाहते हैं वे अच्छे साधनों की उपयोगिता में भी सन्देह पेदा 
कर देते हैं | इससे बहुत हानि होती है ओर काम में बाधा आती है। 
जिन लोगों को समाज बलपूर्वक चतुर ओर संयमशील बनाने की कोशिश 
करेगा उनमें से यदि कोई स्वाधीन ओर उछद्धत स्वभाव के होंगे तो वे 
समाज के इस अधिकार की धुरी को अपने कन्धे से दूर फेंक देने के 
इरादे से ज़रूर देगा फ़साद करेंगे | वे लोग इस बात को तो कुवूल करेंगे 
कि यदि वे दूसरों के कासकाज में दस्तंदाज़ी करके उन्हें हानि पहुंचावें तो 
उनका ग्रतिबन्ध होना मुनासिब है; पर इस बात को वे कभी न कुबूल 
करेंगे कि अपने निजके कासों में भी अपनेको हानि पहुंचाने का उन्हें अधि- 
कार नहीं है। अतएवं यदि उनके निजके काम-काज में कोई दस्तंदाज़ी 
करेगा तो वे उसपर हमला करेंग ओर जो वह कुछ कराना चाहेगा उसका 
वे ठोक उलटा करेंगे-सो भी बड़े आडम्बर के साथ, चुपचाप नहीं । इस 
तरह का व्यवहार करना वे लोग तेजस्विता ओर बहादुरी का लक्षण सम- 
फेंग । जिस समय इंग्लेण्ड की राजसत्ता आलिवर # कऋामबवेल के हाथ में 
थी उस समय प्यूरिटन सम्प्रदाय वालों ने धम्मोन्ध आदमियों की तरह, 
नैतिक बातों में बहुतही अधिक अनुदारता दिखाई । पर जब क्रांमवेल के बाद 
दूसरा च। लूस इंग्लै्ड का राजा हुआ तब लोगों ने बहुतही बुरा, अथात्‌ 
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कर हक, जे /ध ष्‌्य / + अिकि० 
अशिष्टता का, बतोव करना शुरू किया । दुराचारी ओर विषयी आंदमियों 
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अशनाननना अधि कक भानाशण क्‍गिशगिाणणज आस 
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&* ऋतम॑वल इंग्लण्ड में पारलियामेण्ट का एक समासद था। वह प्युरिटन सम्प्रराय का 
था । सादापन उस बहुत पसन्द था। उस समय वहाँ का राजा पहला चालस था। उसका 
अन्याय लोगों को असहां हों गया | इससे पारलियामेण्ट के समासद बिगड़ खडे हुए। विद्रोह 
हुआ । विद्रोह में ऋमवेल ने बड़ी बहादुरी दिखाई । उसकी बहुत प्रसिद्धि हुईं। कई लड़ाइयां, 
हुईं। राजा द्वारा। १६४५९ ई० में उसे फांसी हुईं। तब इंग्लण्ड में लोक-सत्ताक राज्य स्थापित 
हुआ और कुछ दिनों में कामवेल को रक्षक (07/0:2८007) की पदवी मिली । उसके समय में 
नाच, तमाशा और गाना, बजाना. सब प्रायः बन्द था | पर उसके बाद जब॑ दूसरा चालूत 
गद्दी परबैठा तब सब बातें बरल गई। जो बातें मना थीं वे होने लगी और दुराचार की सीमा 
बेहद बढ़ गई। १६५८ में करामवेल का अन्त हुआ। क्‍ 
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के उदाहरण से समाज की रक्षा करना बहुत ज़रूरी बात है । जो लोग 
यह कहते हैं वे बहुत सच कहते हैं | बुरे उदाहरण का फल हमेशा 
ब्रा होता है, ओर दूसरोंका हानि पहुँचाने वालों को यदि सज़ा न 
मिले तो उनके उदाहरण का फल ओर भी बुरा होता है। 
पर इस. समय जिस तरह के बर्ताव की बात में कह रहा हूं 
उसके विषय में यह कल्पना करली गई है कि उससे दूसरों की हानि न 
होकर ख़द उस बताब के करनेवाले ही। की विशेष हानि हाती है। अतणएव 
इस तरह के उदाहरण से दूसरों को हानि की अपेक्षा लाभ होने ही की 
अधिक सम्भावना रहती है| यह बात सहज ही ध्यान में आने लायक 
है। में नहीं जानता कि क्‍यों लोग इस बात को बिल्कुल उत्नटा समभते हैं ? 
क्योंकि जब किसी आदमी के बुरे बर्ताव का उदाहरण आरों को देखने 
को मिलता है तब उस बर्ताव के दःखकारक ओर नोच परिणाम भी उन्हें 
देखने को मिलते हैं। ओर इस तरह के बताव की यदि समाज ने उचित 
निन्‍्दा की तो इसके बुरे परिणाम ज़रूर ही लोगों की नज़र में आते हैं। 
इसलिए, मेरी समझ में यह बात नहीं आती कि, जिन बताबों को लोग 
ख़ुद बतोव करनेवाले के लिए हानिकर सममभते हैं उन्हें वे दूसरों के लिए 
किस तरह अपायकारक बतलाते हैं ? यदि उन्हें बर्ताव करनेवाले की हानि 
पर विश्वास है तो उन्हें दूसरों की हानि की सम्भावना अपने दिल से दूर 
कर देनी चाहिए।. द 


किसीके निजके काम में दस्तंदाज़ी करना समाज को उचित नहीं। 


इस बात को सिद्ध करने के लिए सब से मजबूत दलील यह है कि जिसका 
जो काम है वही उसे अच्छी तरह कर सकता है | यदि दूसरा आदमी 


उसमें दखल देता है तो उसका दखल देना उन्नीस बिस्वे बेजा होता है । 
सामाजिक नीति के विषय में, अथात्‌ उन बातों के विषय में जो दूसरों 
से सम्बन्ध रखती हैं, बहुमत से निश्चित की गई समाज की राय जो दो 


एक दफ़े रालत होती है तो दस पांच दके सही भी होती है। क्योंकि 


ऐसी दशा में समाज को सिर्फ़ अपने ही फ़ायदे का खयाल रहता है। 





चौथा अध्याय. शव 


अथोत्‌ उसको सिर इस बात पर ध्यान देना पड़ता है कि यदि असुक 
बताव करने की स्वतेत्रता लोगों को मिल्ष जायगी तो उससे समाज की 
हानि होगी या लाभ | परन्तु आत्प-विषयक बातों में, अथोत्‌ उन बातों 
के विषय में जिनका सम्बन्ध दूसरों से नहीं है, यदि समाज, बहुमत 


के बल पर, दस्तंदाज़ी करेगा तो उससे भूल होने की उतनीहीं सम्भावना 
है जितनी न होने की है। क्योंकि, इस दशा में, दूसरों के लिए कोन बात 
अच्छी है ओर कोन बुरी है, इसपर कुछ आदमियों की जो राय होगी 
वही समाज की राय समभी जायगी | समाज की राय का अधिक से 
अधिक इतनाहीं अर्थ हो सकेगा । परन्तु बहुत दफ़े समाज की राय का 


# 


इतना भी अथे नहीं होता | क्योंकि सब लोग .जिसके बताव की निन्दा 


/ 


करते हैं उसके सुख ओर सुभीते की वे बिलकुलही परवा नहीं करते । 
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परवा वे सिर्फ अपनी करते हैं| वे सिफ्रे इस बात को देखते हैँ कि अमुक 
तरह का बतीव हमको पसन्द है या नहीं; या उससे हमारा फ़ायदा हैं या 
नुकसान । बहुत से आदमी यह सममभते हैं कि और लोगों के जो बताव 
उनको पसन्द नहीं हैं उनस उनकी ज़रूर हानि होगी। अतएवं यदि कोई 
उस तरह के बर्ताव करता है तो वे, यह सममकर कि इसने हमारे सनो- 


[#. ५ रु 


विकारों का चाट पहुंचाइ, बंतरह बगड़ खड़ हात हू | एक धम्सान्धच आदमसा 


से फक़िसीने पूछा कि क्‍यों तूने दूसरों के धम्म-सम्बन्धी मनोविकारों को 
निनदा करके उनके दिल को दुखाया ! इसे सुनकर उसने कहा कि इन 


को हि 


त्ञागा अपन गहेत धम्म आर पुजन-पांठ स सर दल का दुखाया- 
0० कर 


इसीलिए मेंनें ऐसा किया । यही दशा उन लोगों की हँजो भिन्न मनो- 


कु 


विकार रखने वालों को नहीं देख सकते। पर इन लोगों के ध्यान में यह 


बात नहीं आती कि निजकी राय के विषय में किसीके जो मनोविकार 
होते हैं उनमें, ओर उस राय को बुरा समभनेवालों के मनोविकारों में 
ज़रा भी समता नहीं है| दोनों में आकाश-पाताल का अन्तर है । रुपये 
की शैली उड़ा लेजान की इच्छा रखनेवाले चोर के, ओर उसे बड़ी 
होशियारी से सन्दुक़ के भीतर रख छोड़ने की इच्छा रखनवाले उसके 
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मालिक के, मनोविकारों में जितनी समता होती है उतनीहीं समता इस 
तरह के मनोविकारों में भी होती है। जैसे लोग अपने रुपये पैसे की 
भैली, या अपनी राय, को क़रीमती सममभते हैं वेसेही वे अपनी रुचि को 
भी क़रीमती समभते हैं। जिस तरह उन्हें अपनी थेल्ली या राय की परवा 
रहती दे उसी तरह उन्हें अपनी रुचि की भी परवा रहती हैँ | यहां पर 
शायद कोई यह कहे |कि निजसे सम्बन्ध रखनेवाली जिन बातों के 

अच्छे या बुरे होने का निश्चय नहीं हुआ है उन्हें करने के लिए समाज 
यदि हर आदमी को स्वतंत्रता देदे, और जो बतोब या जो आचरण 
सब लोगों के तजरुबे से बुरे साबित हुए हें उन्हें करने से यदि वह मना 
कर दे, तो क्या हानि है ? पर इस तरह के नमूनेदार उत्तम समाज की 
कल्पना करना जितना सहज है उतना उसे हूढ़ निकालना, या बना लेना, 
सहज नहीं है । आज तक क्या फिसीने इस तरह का कोई समाज देखा 
है जिसने सामाजिक-नियम-सम्बन्धी अपने आधिकार का पूर्वोक्त रीति से 
प्रातेबन्ध किया हो ? यह जाने दीजिए, सब लोगों के तजरूबे की परवा 
करनेवाले समाज का ही क्या कहीं पता है ? समाज सब लोगों के 
तजरुबे की परवा करता कब है ? आदमियों के निजके काम काज में दस्तंदाजी 
करते समय समाज को मालूम होता है कि उसके विरुद्ध बतोव 
करना या जैसा आचरण उसे पसन्द नहीं है बेखा आचरण करना, मानें 
घोर पाप है। इसके सिवा ओर कोई विचार समाज के मन भे नहीं आता। 
जितने तत्त्वज्ञानी ओर जितने नीति-शासत्र के उपदेशक है उनमें से सकड़ा. 
नब्बे हर-फेर कर यही बात कहते हैँ ।इस मत को उन्होंने तर््त्वावद्या ओर 
धम्मेशाख्व की आज्ञा के नाम से सब लोगों के सामने रक्खा है । 


उनके उपदेश देने की रीति विलक्षण है । यदि उनसे कोई पूछता है कि 


आप अमुक बात को क्यों अच्छा सममते हैं, तो उसका जवाब वे यह 


२ 


देते हैं कि हम उस इसलिए अच्छा सममभते हैं क्‍योंकि बह अच्छी हे, 


अथवा वह हमें अच्छी मालूम होती है। ऐसे लोग हमसे कहते हे 
आचरण-सम्बन्धी नियमों को, जो तुझारे भी काम के हों ओर दूसरों 


किक 


भी, तुम अपने ही मन से ढूंढ़ निकालो; उनका पता तुम अपनेही अन्त:करण 
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के भीतर लगावो | इस तरह के उपदेशों के अनुसार, जो भली या बुरी 
बातें समाज को पसन्द आती हैं, उन्हींकों वह, बहुमत के आधार पर, 
दुनिया भर के ऊपर लादता है। इसके सिवा वह बेचारा और करही क्या 
सकता है ! 


इस अनिष्ट को कल्पना न समम्ति०णए | यह न समझभिए कि यह 
हानिकारक रीति कहने दही भर को है। कोई शायद मुझसे यह उम्मेद करे 
कि में उदाहरणपृवक इस बात को सिद्ध करूं कि आज-कल भी इस देश 
में समाज ने अपनी हीं पसन्द के अनुसार नेतिक नियम बनाये हैं। शायद्‌ 
लोग कहें कि पुराने ज़माने में यह बात होती रही होगी; पर अब नहीं 
होती । और यदि आप समभते हैं कि अब भी होती है तो उदाहरण 
दीजिये | इसका जवाब यह है कि इस समय नीति के जो नियम जारी हैं 
उनके दोष दिखलाने के इरादे से में यह लेख नहीं लिख रहा हूँ । वह 
बहुत बड़ा विषय है। इस लेख के बीच, उदाहरण के रूप में, उसका 
विचार नहीं हो सकता | पर उदाहरणों की जरूरत है। इसमें कोई सन्देह 
नहीं । क्योंकि उदाहरण देने से लोगों को यह बात अच्छी तरह मालूम 
हो जायगी कि जिस नियम को सिद्ध करने के लिए मे इतना बखेड़ा कर रहा 
हैं बह बहुत बड़े व्यावहारिक महत्त्व का है। वह काल्पनिक नहीं है| यह 
नहीं के लोगों को कल्पित बुराइयों से बचाने के बहाने में क्ूठ मूठ पाखड 
रच रहा हूँ। जिन बातें में अपनी इच्छा के अनुसार बतोब करने के 


है 


लिए, हर आदमी को, बिना किसी विवाद के स्वाधीनता मिलनी चा॥हए 
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उन बातों का भा नातरूपा पुत्तस का हद के भातर कर दून का तरक्त 


किक [कप 


आज कल लोगों की प्रवृत्ति बहुत ही आधक बढ़ रही हैं | यह बात, एक 
नहीं, अनेक उदाहरण देकर साबित की जा सकती है। 
9 ७ 3७ #ई- ... #. 
खरलछा, पहला उर्दाहरश लीजिये | जिन लोगों के धामिक विचार 


कि को के अप २ ७३. 


दूसर। तरह के हैं; अथातू जो परपम्मी हूँ, वे आर लोगों स घणा 


४१50 चर कप 


करते हैं | क्‍यों ! इस लिए कि ओर लोग उनके ऐसे धाम्मिक व्यवहार, 


4 कर 


विशेष करके उनके आहार विहार से सम्बन्ध रखनेवाल नियमों का 


१४ स्वार्धानिता: 


पालन, नहीं करते । बस, इसी कारण वे ओरों से द्वेष करते हैं । एक 
छोटा सा दृष्टांत सुनिये । क्रिश्चियन लोग सुअर का मांस खाते हैं; पर मुस- 
ल्मान सुअर का मांस खाना बहुतही बुरा समझते हैं। अतएव, इस कारण, 
मुसलमान लोग क्रिश्चियनों से जितना द्वेष करते हैं उतना उनके ओर किसी 
धा।ममक सत या आचार-विचार के कारण नहीं करते । सुअर खाकर 
भूख शान्त करने की रीति पर सुसल्मानों को जितनी छूणा है उतनी 


के 


घृणा क्रिश्वियन लोगों की ओर किसी बात पर नहीं है । सुअर खाना 
मुसलमानों के धर्म के विरुद्ध है। परन्तु यह बात साफ़ साफ़ समर में नहीं 
आती कि सुअर खाना धम्मे-विरुद्ध होने हीं के कारण मुसलमानों को 
उससे इस तरह की ओर इतनी घृणा क्यों होनी चाहिए ? शराब पौना 
भी मुसलमानों के धम्म के विरुद्ध है। धम्मे की दृष्टि से वह भी निषिद्ध 
है | शराब पीना मुसलमान पाप जरूर समभते हैं; पर किसीकों उसे पीते 
देख उन्हें घृणा नहीं होती । सुअर एक भैला जानबर है । उससे मुस- 
मानों को जो घृणा होती है बह एक विशेष अकार की है। वह स्वाभाविक 
सी हो गई है । वह उसके भैलेपन के कारण आपही आप पैदा हो गई है। 
जब किसी चीज़ के मेलेपन की बात मन में अच्छी तरह जम जाती है 
तब उससे उन लोगों को भी घृणा होती है जिनको ओर बातों में सफ़ाई 
का बहुत कम खयाल रहता है । हिन्दुओं भें छुवाछूत का जो इतना 
अधिक (विचार हे वह इस बात का याद रखने लायक़ उदाहरण है । अच्छा, 
अब, मान लीजिये कि किसी देश भे सुसल्मान अधिक हैं और उन्होंने 
बहुमत के जोर पर यह यम कर दिया कि कोई आदसी सुअर का 
मांस न खाय । मुसल्मानी देशों के लिए यह कोई नई बात नहीं । तो 
समाज के मत को प्रबलता का ऐसा सेतिक उपयोग क्या 
उचित होगा ! और यदि न उचित होगा तो क्‍यों न द्वीगा ? सुअर 
खाना सचमुचह्दी घशणत काम हे ।फिर मुसलमानों को इस बात पर विश्वास 
है के ईश्वर की आज्ञा उसे न खाने की है । उससे खुद इ्थवर को भी 
घ॒णा है । फिर, इस तरह के निषेध का यह भी अथे नहीं हो सकता कि 
लोगों के धम्मं"वेषयक विश्वा्सों पर आघात हुआ--उनमें दुस्तंदाजी हुई- 


सवा, ३३ 


शैथा अध्याय, ह 

चाोथा अध्याय. ः भटप 

कि. 4 कर कर 5 ७ कर बिक फ 
उनके लिए तलाग सताय गय | अतएब इस तरह का नषध करनवात्ा 


न बी 


[ निंदा या निर्भत्सना के रूप भें सजा भी नहीं दी जां सकती। जब 
हले पहल इस निषेध का प्रारम्भ हुआ होगा तब शायद धम्म के ही 


[० पक 


कारण से हुआ होगा। पर इस निषेध के सम्बन्ध में यह नहीं कहा जा 
सकता कि इसके कारण लोगों के धम्में भें व्यथे दस्तंदाजी हुई, या लोग 
व्यथे सताये गये; क्योंकि यह बात किसीके धम्मे में नहीं जिखी कि सुअर कां 
मांस खाना कोई धार्मिक काम है। अतएव इस प्रकार के निषेध की निंदा 


(३ 


करने, या उसकी आवश्यकता बतलाने, का सब से प्रबल आधार सिर 


[4 ० 


चर ल्‍ & 6 ०6. ९. किक €<. 
यह है कि समाज को लोगों की निज की बातों, ओर रुचि या अरुचि, में 
हाथ डालने का बिल्कुल अधिकार नहीं | 


९६ 4५. 


अच्छा अब दूसरा उदाहरण लीजिए । यह इस देश के बहुत पास 
का है। स्पेन में अधिक हिस्सा ऐसेही लोगों का है जो यह समभते हें कि 
जप 


रोसन कैथलिक सम्प्रदाय में कहे गये तरीक्रे को छोड़कर ओर किसी 
तशीक्रे से ईश्वर की पूजा करना घोर पाप हे। यही नहीं, वे यह भी सम- 
मते हैं कि ईश्वर को क्रोध भी आता है ओर बहुत अधिक क्रोध आता है। 
इससे स्पेन की ह॒द के भीतर किसी ओर तरह से ईश्वर की आराधना 
करना क़ानून के खिलाफ़ है | योरप के दक्षिण में यदि कोई धम्मोपदेशक, 
अथोत्‌ पादरी, विवाह कर लेता है तो लाग उसे बेधम्म अथवा धम्मंश्रष्ट ही 
नहीं समझते; ने उसे कामुक, निलेज्ज, बीभत्स ओर घृरितत भी सममते हैं। 
सच्चे दिल से इस तरह के मनोविकारों को जाहिर करने, ओर दूसरे सम्प्र-- 
दाय वाले को भी अपनाही सा बनाने, के लिए रोमन केथालेक लोग जो 
इतनी खटपट करते हैं उसे देखकर प्राटेस्टए्ट लोगों को क्‍या मालूम 
होता है ! पर जिन बातों से दूसरों का बिलकुलही सम्बन्ध नहीं है उनमें 
दस्तन्दाज़ी करके यदि लोग एक दूसरे की स्वतंत्रता को छीन लेना, या 
उसमें बाधा डालना, उचित सममेंगे तो जो उदाहरण मेंने यहां पर दियें 
उनको किस नियम या किस तत्त्व के आधार पर अनुचित, असंगत या 
युक्ति-हीन साबित करेंगे ? अथंवा जिस बात को लोग, ईश्वर और आदमी 


दोनों की दृष्टि में कलझ समभते है उसे यदि वे रोकने को चेष्टा करें तू | 


१८६ स्वाधीनता, 


किस तरह वे दाषी ठहराये जा सकेंगे ? ये बाते जिन लोगों को धम्मे- 
विरुछ मालूम होती हैं उन लोगों के पक्ष में अपनी समझ के अनुसार इनको 
रोकने के जितने सबल कारण हैं, उतने सबल कारण और किसी आत्म-सम्बन्धी 
दुराचार को रोकने के पक्ष में नहीं दिये जासकते । सामाजिक और 
धाम्मिक बातों से जो लोग दूसरों को बिना कारण सताते हैं उनकी दलीलें 
सुनने लायक़ हैं | वे कहते हैं कि “हम जो कुछ कहते हैं बहसच है; इस 
लिए दूसरों को सताना हमें मुनासिब है | पर दूसरे जो कुछ कहते हैं वह 
भ्ूठ है; इस लिए हमको सताना उन्हें मुनासिब नहीं / । बेफ़ायदा उपद्रव 
करनेवालें। की इन विलक्षण दलीलों को--उन्तके इस अद्भुत तर्केशाख 
का-- पसन्द करने से जो लोग ख़श न हों उनको चाहिए कि जिस नियम 
के प्रयोग को वे अपने लिए महा अन्यायकारक समभते हैं उसी नियम के 
प्रयोग को दूसरों के ज्षिण उचित और न्यायसंगत कुबूल करने में वे ज़रा 
आगा पछा सोच से । 
पल शक 


जा उदाहरण मन ऊपर दय उनका लोग शायद सज़र न करेगे । 


बथ ॥ ७ हलक 


शायद कहंगे कि हम लागा, अथांत्‌ अगरजाो, के समाज का स्थांते ऐसी: 


ल्ज 
३३ 


नहीं है कि इस तरह की बातें यहां हो सके । यहां बहुमत के जोर पर 
समाज मांस खाने या न खाने के विषय में बहुधा कोई अतिबंध न करेगा; 
चाहे जो जैसा भजन-पूजन करे उसमें समाज हाथ न डालेगा; और अपनी 
अपनी इच्छा या धम्मंग्रवृत्ति के अनुसार विवाह करने या न करने के विषय में 
समाज कोई नियम न बनावेगा । यह आक्तिप सयुक्तिक नहीं है। इसे में नहीं मान 
सकता । पर में एक और उदाहरण देना चाहता हूँ । इस उदाहरण में 
आदमियों की स्व्राधीनता में जिस तरह की दस्तंदाजी की गई है उस तरह 
की दस्तंदाज़ी होने का अब भी डर है । निश्चयपूर्वक कोई यह नहीं कह 
सकता कि बेसी दस्तंदाज़ी अब कभी न होगी । ऋमबेल के समय में प्रजा- 
सत्तात्मक राज्य स्थापित होने पर प्युरिटन लोगों का जैसा दौरदौरा ग्रेट- 
ज्िटन में था वेसाही, इस समय, अमेरिका के न्यू इंगलैए्ड नामक सूबे में 
हं। जहाँ जहां इन लोगों को प्रभ्ुुता हुई है वहां वहां इन्होंने सारे सामा- 
जिक और बहुत करके ख्ानगी दिलबहलाब के काम बन्द करने का यत्न 


चाथा अध्याय, जे 





किया है। इससें इन्हें बहुत कुछ कामयाबी भी हुईं है । खेल, तमाशे, 


भेले, नाठक, गाता ओर बजाना इत्यादि इन लोगों की दृष्टि में बहुत 
निषिद्ध काम हैं| इस देश में इस समय भी बहुत से आदमी ऐसे हैं जो 
इन बातों को बिलकुलही नहीं पसंद करते | नीति और धम्से के विचार 
से वे इन्हें बहुत बुरा समभते हैं | ऐसे आदमी विशेष करके सँमले दरजे 


हि 


के आदमियों में से हैं। ओर, इसी दरजे के आदमी, इस समय इस देश 
की सामाजिक ओर राजनेतिक बातों के सूत्र को अपने हाथ में लिये हूँ । 
इस समय यहां इन्हींकी प्रबलता है | अतएव यह बात असम्भव 
नहीं कि किसी दिन इसी तरह के आदमसियों की संख्या पालिमेण्ट 
में बढ़ जाय । ऐसा होने से विकट धर्म्मामिमानी कालविनिस्ट# ओर 
मेथाडिस्ट लोगों के धाम्मिक और नैतिक मतों के अनुसार यदि ऐसे 
क़ानून बनाये जाये कि किस तरह के खेल, तमाश ओर नाटक इसट्यादि 
लोग करें ओर किस तरह के न करें तो और लोगों को यह बात कहां 
तक पसन्द होगी ! बिना अनुमति के दूसरों की खानगी बातों में दस्ते- 
दाज़ी करनेवाले इन पवित्र पुरुषों से, इस दशा में, कया लोग यह साफ़ 
साफ़ न कह देंगे कि आए अपना अपना काम देखिए, आपको हमारी 
निज की बातों में दखल देने का कोई अधिकार नहीं ! जिस समाज या 
जिस यगवनेभेण्ट--अथोत्‌ राजप्तत्ता--का यह मत है कि जिस तरह के दिल- 
बहलाव के काम उप्तक्रो बुरे लगें उत्त तरह के कोई न करे, उसे ऐसाही 

जबाब देना चाहिए | पर इस तरह के अनुचित और अन्याय-पूर्ण नियम 

यदि एकबार कबूल कर लिये जायेंगे, तो किसी प्रबल पक्त या किसी 
ओरही सत्ताधारी की राय के अनुसार ऐसे नियमों का दुरुपयोग होने पर 

लोगों को उसके खिलाफ़ कुछ कहने को वहुत कम जगह रहेगी । योग्य 
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कालविन का ज़िक्र एक जगह पहले आचुका है । जो लोग उतके पन्थ के अनु- 
यायी हैं वे कालविनिस्ट कहलाते हैं । 
 मेथाडिस्ट भी एक पन्य का नाम है । अठारहवें शतक के आरम्भ में इसकी स्था- 
पना हुईं | वेस्क नाम के दो भाई थे। उन्हींने इस पन्‍य को चलाया | उनका यह मत था 
' कि आदमी को अपने आचरण का मेथड ( तरीका ) धम्माठुकूछ रखना चाहिये । इसी 
भेथड (776;200) शह्दू के कारण इस पन्य का नाम मेथाडिस्ट (00७४0 हुजा | 


धधद स्वाधीनता' 


रीति से वे उतका प्रतिवाद न कर सकेंगे---वे उसके प्रतिकूल सयुक्तिक आज्षिप 
न ला सकेंगे। किसी नियम को छुबूल करके उसके प्रयोग---उसकी योजना--- 
के प्रतिकूल कोई कुछ नहीं कह सकता; ओर यदि कहे भी तो उसकी बात पर 
लोग ध्यान नहीं देते । ऐसे भी धम्म हैं जिनको हम लोगों ने क्षीण समझ 
लिया था-अथोत्‌ जिनके विषय में हमारा यह ख़याल था कि थोड़े ही 
: समय में वे बिलकुल नष्ट हो जायँगे | पर ऐसे घर्म्मों में कई घधम्मे नष्ट 
तो हुए नहीं, उलटा जोर पकड़ गये है । इस बात के उदाहरण मोजूद हैं । 
न्यू इग्लेग्ड की तरफ़ देखिए | वहां जाकर पहले पहल जो लोग रहे, उनके 
धाम्मिक विचारों के अनुसार, अथोत्‌ उनका जो पन्थ है उसीका ऐसा, 


वि (5 कक) 5२ 


याद काह पनन्‍्थ हमार दंश मे फिर उठ खड़ा हा तो क्राश्चयनां के प्रजा- 


कप कप के 


कर 
सत्तात्मक राज्य क [वषय म॑ न्यू इग्लण्ड वाला के जा चार ह उत्तका 


हक 


क़बूल करने के लिए हम लोगों को तैयार रहना होगा । 


उदाहरण के तौर पर एक ओर कल्पना कीजिये । यह कल्पना 

पहली कल्पना की अपेक्षा अधिक सम्भवनीय है । अथीत्‌ इस दूसरी 
कल्पना के सच होने की सम्भावना अधिक है । आज कल लोगों का 
यह खयाल दिनों दिन ज़ोर पकड़ता जाता है कि समाज की रचना या 
बनावट सब लोगों की सम्मति से होनी चाहिए। मतलब यह कि समाज 
लोकसम्मत हो; फिर चाहे उप्तके साथ राजव्यवस्था लोकंसम्मत 
हा चाह न हां। जहां पर यह बात पूरे तोर पंर पाई जाती है 
ऐसा देश अमेरिका है । वहां राजव्यवस्था भी लोकसम्मत है ओर समाज 
भी लोकसम्मत है । लोग विश्वासपू्वेक कहते हैं कि यदि वहां कोई बहुत 
अधिक अंमीरी ठाठ से रहता हे---यहां तक अधिक कि कोई उसकी 
' बराबरी न कर सके---तो लोगों को बहुत बुरा लगता है और वे उसे उस 
हालत में देखना बरदाश्त नहीं कर सकते | उन लोगों के इस तरह के 
मनोविकारों का असर वेसाही होता है जैसा कि खर्च के विषय में बने हुए 


किसी क़ानून का असर होता हो | कहीं कहीं तो यहां तक नोबत पहुँची 


| 4. 


कि जिन लोगों की आमद बहुत अधिक है, अथोंत्‌ जो बहुत बड़े अमीर 
आदमी हे, व इस मसुशकल मे पड़ है के किस तरह वे अपने रुपये. को. ' 


४; 


चौथा अध्याय: १८६, 


खर्च करें जिसमें रुपया भी अच्छे काम में लगे ओर लोग नाखुश भी 
न हों | इस वर्णन में---इस बात में---अतिशयोक्ति हो सकती है । इसमें 
सन्‍्देह नहीं कि लोगों ने बात को बहुत बढ़ा दिया है; परन्तु जहां 
सभी बातों को लोकसम्मत करने की तरफ़ लोगों की प्रवृत्ति बेतरह बढ़ 
रही है; जहां लोग यह चाहते हैं कि सब तरह के अधिकार लोकसम्मति 
परही अवलम्बित रहें; जहां यह कल्पना दिनोंदिन बढ़ती जाती है कि हर 
आदमी को, खुद उसकी भी आमदनी के ख़च करने का तरीका बतलाना 
समाज का काम है--वहां इस तरह को बातों का होना सम्भव ओर सममः 
में आने लायक़ ही नहीं; किन्तु बहुत अच्छी तरह होने लायक है। योरप 
में कोई दो सो बे से एक नया पन्‍्थ निकला हैं| इस पन्‍्थ. के अनुया- 
यियों का नाम सोशियालिस्ट है। इनका सिद्धान्त यह है. कि संसार में 
जो कुछ है उस पर सब का बराबर हक़ है। ये लोग अभीर, ग़रीब और 
राजा, प्रजा सब को एक सा कर देना चाहते हैं | इन लोगों के पन्‍्थ 
की दिनोंदिन बढ़ती हो रही है | यदि वह इसी तरह होती रही, तो कुछ 


हि 


दिन बाद, बहुत आदमियों की नज़र में, कुछ थोड़े से रुपये की अपेक्षा 
अधिक धनवान होना, या हाथ से कमाकर प्राप्त की हुईं सम्पत्ति के सिवा 
ओर किसी तरह की सम्पत्ति का उपभोग करना, बहुत बड़े कलझ या अपयश 
की बात होगी । हाथ से काम करनेवाले आदसियों में इस तरह के ख़या- 
लात अभी से खूब फैल रहे हैं; ओर जो लोग कारीगर हैं, अथोत्‌ जो इन्हीं 
का ऐसा व्यवसाय करते हैँ, उनपर ऐसे ख़यालात ने जुल्म भी करना शुरू 
कर दिया है। यह बात सब को मालूम है कि सब तरह के व्यवसायों में 
अधिक हिस्सा ऐसेही कारीगरों, अथोत्‌ हाथ से काम करनेवालों, का है 
जो अच्छा काम करना नहीं जानते | पर इन लोगों का सचमुच ही 
यह खयाल है कि इनको भी उतनी ही मज़दूरी मिलनी चाहिए जितनी 
कि अच्छे कारीगरों को मिलती है | इन लोगों के खयाल ने यहां तक 
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दोर मारी हैं कि अलग अलग छोटे छोटे काम करके, या ओर किसी 
४. ७. 


तरह से, अधिक होशियारी य। मेहनत के द्वारा, यदि कोई कारीगर ओरों से 
अधिक रुपया पेदा.करने कगे तो उसे पेदा करने से रोकता चाहिए। बात 


१६०५ स्व!धीनता, 


यहीं तक नहीं रही; इससे भी आगे बढ़ी है । अधिक अच्छा काम करनें 


के बदले में यदि कोई आदमी किसी कारीगर को अधिक मजदूरी देने लगा 
या कोई अच्छा कार्रीगर उसे लेने लगा, तो ऐसा करने से रोकने के 
लिए, अपशब्दरूपी पुलिस से काम लिया जाता है। यदि इससे भी मतलब न 
निकला तो कभी कभी मारपीट तक की नोबत आती है। यदि यह मान 
लिया जाय कि सब लोगों की खानगी बातें में भी दस्तंदाजी करने 
का आधेकार समाज को है तो, में नहीं जानता, ये गाली देनेवाल ओर 
मारपीट करनेवाले कारीगर किस तरह अपराधी ठहराये जा सकते हैं ! 
जो अधिकार सारा समाज सब लोगों पर, सामान्य रीति से, रख 
सकता है उसी अधिकार को कोई विशेष प्रकार का समाज यदि अपने वें 
के किसी अश पर रखने की कोशिश करे तो वह दोषी क्‍यों कर हो 
सकता है ? 

पर इस तरह के कल्पित उदाहरण देने की ज़रूरत ही नहीं है । 
इस समय, हम लोग अपनी आंखें से देख रहे हँ कि ज्लोगों की खानगी 
बातों से सम्बन्ध रखनवातली स्वाधीनता कहां तक छीनी जा रही है। 
यही नहीं, किन्तु, धीरे धीरे, इससे भी अधिक जुल्म होने का डर है । 
आजकल इस तरह की राय क़रायम होने का ढंग देख पड़ रहा है कि 
आदमियों के बतांव में समाज को जो जो बातें बुरी मालूम हों उनको 
क़ानून के द्वारा बन्द कर देने हीं भर का अख़तियार उसे न होना चाहिए 
किन्त उन बुरी बातों को ढूढ़ निकालने के लिए जिन बातों को समाज 
खुद भी निर्दाष समझता हैँ, उनको भी बंद कर देने का अख्नतियार उसे 
होना चाहिए । इस अख़तियार का कही ठिकाना है ? इस अधिकार की 
कहीं समा है ! | 

बहुत अधिक शराब पीने की आदत को रोकने के बहाने अमेरिका 
के यूनाइटेड स्टेट्स में रहनेवाली प्रायः आधी प्रजा और अंगरेजों की एक. 
नई बस्ती में रहनेवाली सारी प्रजा को क़ानून के द्वारा मनाई कर दी गई 
कि जितनी उन्मादकारक, अर्थात्‌ नशा लानेबाली, पीने की चाज़िं हें उनका 
उपयाग, दवा के सिव्रा और किसी काम में वे बिल्कुल ही न करें | मनाई 
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शराब बेचने की की गई; पर बेचने की मनाई करना मानों पीने की 
मनाई करना है । इस क़ानून का मतलबही यही है | यूनाइंटेड स्टेट्स की 
जिन रियासतों में यह क़ानून जारी हुआ था उनमें से कईमें यह रद्‌ कर 
दिया गया है। यहां तक कि जिस रियासत के नाम से यह क़ानून बना था 
उसमें भी यह रद हो गया हैे। यह इस लिए हुआ कि इस क़ानून के 
अनुसार काररवाई होने भें बड़ी बड़ी कठिनाइयां आने लगीं। पर इन बातों 
को जानकर भी इस देश, अर्थात्‌ इंगलैंड, में यह प्रयत्न हो रहा है कि इस 
तरह का क़ानून यहां भी जारी किया जाय | इस लिए बहुत से आदसी, 
जो अपनेको स्वदेशवत्सल या देशहितेषी कहते हैं, बड़े उत्साह के साथ 
खटपट कर रहे हैं। इस काम के लिए इन लोगों ने एक ससाज, सम्मेलन 
या मेला जारी किया है| इस मेले के भत्री ने ज्ञाड स्टानले स, इस विषय 


९ 


भें, जा पत्रन्च्यवहार कया उसके ग्रकाशत हा जाच स इस मल का जब 
ओर 


प्रसिद्धि हो गई है | अगरेज़ों के समाज में बहुत कम आदमी ऐसे हैं जो 
यह सममभते हों कि राजनीति-विशारद आदमियों को चाहिए कि वे अपनी 
राय हमेशा नियमानुसार क्रायम करें। लाड स्टानले इसी तरह के नीति- 
निपुण आदमियों में से हैं। राजकीय काम करनेवालों में जो गुण बहुत 
कम पाये जाते हैं वे लार्ड स्टानले में बहुत कुछ है । जो लोग इस बात 
को जानते हैं उनको, पूर्वोक्त पत्र-व्यवहार के सम्बन्ध में दिये गये लाडे 
स्टानले के अभिग्राय के आधार पर, यह आशा होने लगी है कि इस 

मद्यपान-निवारक समाज की, किसी न किसी दिन, जरूर जीत होगी। इस समाज _ 
के मन्त्री कहते हैं कि--“ समाज के मत ऐसे नहीं हैं जिनसे किसीको 
कुछ भी तकलीफ पहुँच या जिनके कारण समाज बिना समझे बूके अपनी 
बात का आग्रह करें | यदि कोई ऐसा समझे तो समाज को बहुत अकसोस 
होगा | आप कहते हैं कि इस तरह के प्रजापीड़क नियमों ओर समाज के नियमों. 
में बड़ा अन्तर है।दोनों के बीच में अन्तर-रूपिणी एक इतनी चोड़ी खाई है 
कि भद्यपान-निवारक समाज उसका उल्लेघन ही नहीं कर सकता हैं | 
आाप ओर भी कुछ कहते हैं:---“ विचार, राय और अन्तःकरण से 
सम्बन्ध रखनवाती जितनी बातें हैं वे सब क़ानून की हद के बाहर की ह। 
अर्थात्‌ उनका नियमन क़ानून के द्वारा न होना चाहिए। और सामाजिक 


४६६ स्वाधीनता: 


बताव, सामाजिक स्वभाव या आदत, ओर सामाजिक नातेदारी से सम्बन्ध 
रखनेवाली जितनी बातें हें वे क़ानून की हद के भीतर हैं | अतए 
उनके विषय में क्रानून बनाना या न बनाना गवनेभेण्ट की मरज़ी पर मुन- 
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हसिर है। ये बातें ऐसी नहीं हैँ जिनको करने या न करने का निश्चय 
हर आदमी की मरज़ी पर छोड़ दिया जाय “| पर मंत्री जी की इस 


किक 


कक्ति में व्यक्तिविषयक बताव ओर आदतें का ज़िकर नहीं है। आपने 


4५ 


दो तरह की बातों पर तो अपनी राय जाहिर की, पर तीसरी तरह की 
बातों को आप बिलकुल्न ही भूल गये । ये तीसरे प्रकार की बातें मंत्री जी 


७ 5 की ८ ८ ही फ« कप 
के दोनों प्रकार की बातों से बिलकुल ही जुदा हूँ | ये उनमे शामिल नहीं 
हे। सकती | ये बाते सामाजिक नहीं, किन्तु व्यक्ति-विषयक हैं; क्‍योंकि 


कक 


व्यक्ति ही से उनका सम्बन्ध हैं। ओर शराब पीने को आदत इसी तीसरे 
प्रकार का बाता के अन्तर्गत हू | इसम जरा भा सन्द॒ह नहा हैं | यह सच' 
है कि शराब बेचने की गिनती व्यापार में है ओर व्यापार करना एक 


समाजिक व्यवसाय है | पर जिस ग्रतिबन्ध के प्रसंग में में लिख रहा हूं 
वह प्रतिबन्ध बेचने के विषय का नहीं हैं, पीने के विंषय का है। बेचने 
की मनाई संमाज कर सकता है; पर पीने की नहीं | समाज या गव्नभेण्ट 
यदि चाहे तो शराब बेचने के विषय में बेचनेवाले की स्वाधीनता छीन 
ले सकता है । में उसके ख़िलाफ़ कुछ नहीं कहता | पर शराब मोल लेने 
ओर उसे पीनेवाले की स्वाधीनता को समाज या गवनेमेण्ट नहीं छीन ले 


सकता | ओर, यहां पर, शराब बेचना बन्द कर देना सानों उसका 
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पीना बन्द कर देना है | इसीलिए इस तरह का प्रतिबन्ध अनुचित है।. 
यदि गवनमेण्ट इस मतलब से शराब की बिक्री बन्द करदे कि उसे कोई 


न बेचे तो वह साफ़ साफ़ लोगों से यही क्‍यों न कहदे कि तुम लोग 
शराब मत पियों | क्‍योंकि दोनों का मतलब एकही है। इस बात का 
क्र ञ्न हेड ० पे ह 

उत्तर मंत्री जी इस तरह देते हैं:---./ में नागरिक हू-अथीत्‌ नगर (समाज) 
७ 5 चल 


से रहनेवाले आदमसियों मं से से भी एक हू | इसलिए से भी सामाजिक 


[ 


हक़ रखता हूं । यदि किसी आदमी के सामाजिक बर्ताव से मेरे सामाजिक 


िआ 


हक़ मारे जायें, तो नागरिक होने के आधार पर, में उस बर्ताव फे बन्द 


2 


हार... 


चौथा अध्याय. १६३. 


करने के लिए क़ानून बनाने का हक़ रखता हूँ” | अब आपके « सामा- 
जिक हक़ की परिभाषा सुनिए | ४ यदि किसी बात से मेरे सामाजिक 
हक़ में धाधा आती हो तो अत्यन्त नशीत्वी शराब की बिक्री से ज़रूर 
आती है। समाज में रहकर मेरा मुख्य हक़ रक्षा अथोत्‌ हिफ़ाज़त है। 
मुझे इस बात का हक़ है कि में समाज से अपनी हिफ़ाज़त कराऊं और 
समाज को मुनासिब है कि वह मेरी हिफ़ाज़त करे | पर शराब की बिक्री 
से समाज में अक्सर अव्यवस्था पेदा होती है और उस अव्यवस्था को 
उत्तेजना मिलती है | इससे मेरी सुरक्षिता, मेरी हिफ्राज़्त, जाती रहती है। 
जितने सामाजिक हक़ हैं, सब लोगों के लिए बराबर होने चाहिएं। 
अथोत्‌ सब लोग सामाजिक बातों के बराबर हक़दार हँ---उनस सबको 
बराबर फ़ायदा होना चाहिए | शराब का व्यापार मेरे इस बराबरी के 
हक़ में भी बाधा डालता है, क्‍योंकि, समाज में दुर्गति पैदा करके वह 
उससे खुद तो फ्रायदा उठाता है; पर दुर्गति या दुदेशा में पड़े हुए 
आदमियों की परवरिश के लिए मुझे अधिक कर देना पड़ता है। 
मुझे इस बात का भी हक़ हे कि में अपनी नेतिक और बुद्धविषयक 
बातों में, जहां तक चाहूं, उन्नत करू | पर शराब का रोज़गार मेरे इस 
हक़ में भी बाधा डालता है| क्योंकि उससे समाज की नीति या सदाचरण- 
शीलता कम हो जाती है अथवा बिलकुलही बिगड़ जाती है । इससे में 
स्व॒तत्रता-पूवंक ओरों की सज्ञाति नहीं कर सकता ओर बिना सन्नति के 
जो फ़ायदे मुके उनके पास बेठने उठने से होने चाहिएं वे नहीं होते, यद्यपि 
उन फ्रायदों के उठाने का मुझे पूरा हक़ हे । शराब की बिक्री के कारण 

झुक इस बात का हमेशा डर लगा रहता है कि जिनका सहवास में करता 
. हूँ वे कहीं शराबी तो नहीं हैं; उनकी सज्ञति से कहीं में भी तो शराबी 
नहों जाऊंगा आर कही मेरा भी आचरण तो न खराब हो जायगा ” | खब! 
इस तरह के सामाजिक हक़ों की कल्पना, आज तक, शायदही किसी ने 
ऐसे साफ़ शब्दों में ज़ाहिर की हो । इससे यही अथ निकलता है कि हर 
आदमी जिस बात को वह अपना कतैव्य समझता है उसे, एक एक करके 
बाक़ी के सब आदमियों से, अपनी समझ के अनुसार, ठीक ठीक करा 


प्शह्ड स्वाधीनता, 


लेने का, पूरा हक़दार है । अतएवं वह कह सकता हैं, कि जिस आदमी 
ने इस तरह के कतेव्य-पालन भें ज़रा भी गल्मती की, उसने भरे सामा- 
जिक हक़ में वाधा डाली । इसस उसके दूर करने के लिए क़ानून बनवाने 
का मुझे पूरा अधिकार है । स्वारधीनता से सम्बन्ध रखनेवाली किसी एक 
आध बा।त में दस्तंदाजी को अपेक्षा यह राक्षसी सिद्धान्त--यह अनोखा 
नियम--बहुतही अधिक भयद्भुर है।यह सिद्धान्त ऐसा है कि इसके आधार 
पर कोई स्वाधीनता का चाहे जितना, ओर चाहे जैसा, उल्लंघन करे वह 
सभी न्यायसज्ञत माना जा सकेगा। इस सिद्धान्त के अनुयायियों को 
स्त्राधीनता-सम्बन्धी एक भी हक़ क्ुबूल नहीं | हां, किसी राय को ज़ाहँर 
न करके उसे मनहीं में रखने का हक़ शायद इनके इस अनूठे सिद्धान्त के 
पड्ज से बच तो बचे । क्योंकि ज्यों्दी कोई राय किसीके मुँह से निकलेगी 
लोंही लोग, इस सिद्धान्त के आधार पर, फ़ोरनही कह उठेंगे कि हमारे 
सारे सामाजिक हक़ी पर हमला हुआ ! इस महा विलक्षण सिद्धान्त से 
यह भी अर्थ निकलता है कि मनुष्य मात्र को हर आदमी की नेतिक, मार- 
सिर्के और शारीरिक उन्नति तक में दस्तंदाज़ी करने का अधिकार है; और 
हर आदमी को--हर हक़दार को--अपनीा अपनी. तबीयत के अनुसार 
अपने अपने अधिकार का लक्षण बतलाने का भी हक़ है ' 

लोगों की उचित स्वतंत्रता में अनुचित रीति पर दसस्‍्तंदाज़ी करने 
का एक ओर उदाहरण सुनिए | यह उदाहरण ऐसा वैसा नहीं है---बड़े 
महत्त्व का है । यह रविवार-सम्बन्धी क्रानून है| इसके जारी करने का 
सिर्फ़ डर ही नहीं दिखाया गया; यह बहुत: दिनों स जारी भी हैं; और 
इसके जारी होने में समाज अपनी बहुत बड़ी जीत भी समभता है | यदि 
सांसारिक जीवन-यात्रा में किसी तरह का विन्न न आता हो तो सब काम 
छोड़कर हफ़्ते में एक दिन आराम करने की, यद्याप यहूदियों के धर्म्स 
को छोड़कर, ओर किसी धम्मे की आज्ञा नहीं---अथोत्‌ यद्यपि धम्म- 
सम्बन्धी इस तरह का कोई स्प्रातिवाक्‍्य नहीं है--तथापि यह रीति बहुत 
लाभदायक है। इसमें कोई सन्देह नहीं | पर जितने श्रमजीवी हैं-- जितने 
आदमी सेहनत-मजदूरी करके अपना पेट पालते हैं--वे ज़ब तक इस क्रायदे 


चोथा अध्याय, हा 


की पाबन्दी न करेंगे तब तक यह अमल में नहीं आ सकता | अतएवं और 
लोग, इतवार के दिन, अपना काम काज जारी रखकर 
मेहनत-मज़दूरी करनेवालों का नुक्ोतान न करें, और उनको भी, इतबार 
की परवा न करके, अपना अपना व्यवसाय करते रहने को. विवश न करें-- 
इस इरादे से ऐसा क़ानून जारी करना उचित ओर न्‍्यायसक्ुत हो सकता 
हं। पर इसमें एक बात हे । वह यह कि दूसरों के द्वारा इस राोति के 
अनुसार काम किये जान में हर आदमी का ग्रतद्यत्ष फ़ायदा हैं; अतएव इस 
तरह का क़ानून बनाना यद्यपि न्‍्याय्य होगा; तथापि यदि किसीको कोई 
विशेष प्रकार का उद्योग पसन्द हो, ओर उसे वह इतवार के दिन करना 
चाहे, तो उसे वेसा करने से रोकना हरगिज़ न्याय्य न होगा । और दिल- 
वहलाव को बातों को क्रानून के द्वारा रोक देना तो बिल्कुलह्दी न्याय्य न होगा। 
ऐसी बातों में थोड़ा भी प्रतिबन्ध करना अन्याय होगा । यह सच है कि 
कुछ आदमियों के दिलचहलाव के लिए औरों को, उस दिन, काम करना 
पड़ता है । पर यदि थोड़े स आदमियों ने ख़शी से काम करनां कुबूल 
किया; ओर उनको, उनकी इच्छा के अनुसार, काम छोड़ने की अनुमति 
हुई; तो. बहुत आदमियों के आराम के लिए, इतवार के दिन, थोड़े आद- 
 मियों को काम करना सुनासिब है | यदि दितबहलाव के काम उपयोगी हैं 
तो बहुत आदमियों के लाभ के लिए थोड़े आद्सियों को काम करना ओर 
_ भी सुनासिब है। जो कामकाजा आदमी कहते हैं, कि यदि इतवार के 
दिन सभी लोग काम करेंग तो ६ दिन को मज़दूरां स सात देन सबका 
काम करना पड़ेगा, वे सच कहते है। परन्तु इतवार के दिन ठंड बड़े कार- 
खानों ओर दकानों इत्यादि में काम बन्द रहन से थोड़े स आदमी, जा 
आरों का दिल बहलान के लिए काम करेंगे, आधिक तनख्वाह प.वग.। इस 
तनख्वाह की अपक्षा आराम स घर बठ रहना जिन थांडू स आदमिया को 
आधिक पसन्द हा व मज़ मे घर बठ रह। उनका काई रोकन का 
नहीं | इन थोड़े स आदमियां को सुस्तान का माक्ता दूने के लिए 
एक ओर याक्ति हो सकती हूं। वह हफ्ते में ओर ६ी एक आधघ 
दिन छुट्टी देकर इन लोगों को आराम से घर बंठ रहन दुना के। 


५ 


१६६ स्वाधीनता' 


- थदि संब आदमी मिलकर ऐसी रीति चलाना चाहंगे तो उसका चल 


जानां कुछ भी मुशाकिल नहीं | इतवार के दिन दिकबहलाव के लिए खेल्ध- 


 तमाशे करने की मनाई सिफ्रे धस्मे के आधार पर न्याय्य मानी जा सकती 


७. 


हैं। पर धम्मे की दृष्टि से इस तरह के मनोरेजन निषिद्ध नहीं हैं। 


फिर जिन कारणों से क्रानून बनाना पड़ता है उनमें से धर्म्मे-सम्बन्धी 
कारणों को शामित्र करने के खिल्लाफ जो कुछ कहा जाय थोड़ा है। दो 


: बातों के सबूत अभी तक नहीं मिले । एक इस बात का, कि किसी आदमी 


के किसी काम से ओर लोगों का नुक्ोलान न होने पर भी वह आदमी 


संबंशांक्तिमान्‌ परमेश्वर की दृष्टि में अपराधी ठहरता है। दूसरे इस बात 


का, कि ऐसा कास करने के कारण उस आदमी को दूड देने का अधिकार 


_ सर्वशक्तिमान्‌ होकर भी परमेश्वर ने समाज या समाज के अफसरों को 


_ दिया है। आज़ तक धार्मिक बातों के सम्बन्ध में जितना अन्याय हुआ दे 


बहू इस आधार पर हुआ है कि हर आदमी धम्मोनुसार आचरण करता 


है या नहीं--इस बात की जाँच करना दूसरों का काम है | यदि इस तरह 
का आधार --यदि इस तरह का कल्पना-कार्य--उचित्, मुनासिब या न्याय्य 
_ मान लिया जाय तो लिन लोगों ने औरों को, आज ज्ञक, इसी कारंण, 
 सताया ह वे किसी तरह अपराधी नहीं माने जा ख़कते। जो ज्ञोग इस 


बात की बार बार कोशिश करते हैं कि इतवार के दिन रेल से सफर करने 
की मनाई होजाय, या अजायब घर न खोलते जाये, या ओर भी इसी तरह 
के काम न किये ज्ञाय, उनके मनोविकार यद्यपि इतने क्र और निर्देयंता- 


की 


'पूणे नहीं हैं. जितने कि धार्मिक बातों में दूसरों को पीड़ा पहुँचानेवाले पुराने 


_ धम्मोन्ध आदमियों के थे, तथापि दोनों तरह के मनोविकार एकटद्दी दरजे 
के हैं | क्योंकि जो बात जिसके धम्मानुकूल है उसको उसे करते देख, उसके 
' 'प्रतिबन्ध का इस लिए निश्चय करना, कि वह हमारे धम्मे के अनुकूल 
' नहीं है, वेसेही मनोविकारों का फल है। धर्म्मान्ध आदमियों के खयाक़ बहुत 


हु 
० 


बढ़े चढ़े होते हैं।वे यह समभते हैं कि विश्वासहीन, अथोत्‌ पाखंडी, आदे- 


 मियों के कृटों से इंश्वर घृणाही नहीं करता , किन्तु यदि हमने उनको न 


सतायां, या उनको न सज़ा दी, तो वह हमें भी अपराधी समझता है। असेएय 


चौथा अध्याय, प्ह७ 


पुराने और नये धम्मोन्‍्धों के मनोविकारों का बीज एकह्दी तरह काहे। 


मनुष्य-जाति की स्वतंत्रता को कुछ न समझने के ये जो उदाहरण 
मैने दिये, उनमें एक ओर उदाहरण में बढ़ाना चाहता हू। बिना उसे बढ़ायें 
मुभूस नहीं रहा जाता। कुछ दिनों से एक नया पंथ निकत्ा है| उसका नाम 
है मामेन # पनंथ। जब कभी इस पन्थ के विषय में लिखने का कोई कारण 
उपस्थित होता है तब इस देश के अखबार बेतरह बिगड़ खड़े होते हैं 
आर अपझब्दों से भरी हुई अनाप सनाप बातों की वर्षो से मार्मन लोगों 
पर हमला करते हैं। यह बात भ्ूठ मूठ ज़ाहिर कर दी गई कि ईश्वर के 
मुँह से निकली हुईं बातों से भरा हुआ एक ग्रन्थ मिला है । इसपर एक 
. नया धर्म बन गया | यह भी नहीं, कि इस नये मत की स्थापना इसके 
स्थापक के किसी विल्क्षण गुण के आधार पर हुई हो । तथापि इस रेल, 
तार और अखबारों के ज़माने में लाखों आदमियों का विश्वास इसपर 
जम गया । यहां तक कि इस धम्मे के अनुयायियों का एक जुदा 
समाज ही स्थापित होगया।इस आकस्मिक ओर ध्यान में रखने लायक 
अद्भुत बात पर जो कुछ कहा जाय सब थोड़ा है। इस विषय में एक 
बात याद रखने लायक यह है. कि इसकी अपेक्ा अधिक अच्छे धर्मों 
की तरह इस धम्मे के लिए भी लोगों ने अपनी जान दे दी है । इस घम्मे 
की स्थापना करनेवाले के उपदेशों से अप्रसन्न होकर लोगों ने उसे जान से 
मार डाला | उसके अनेक अनुयायियों पर भी अन्याय हुआ । उपद्रवी 
क्षोगों ने उनको भी उसीकी तरह मार डाला । जिस देश में वे पैदा हुए, 
और बहुत दिन तक रहे, वहां से वे जबरदस्ती निकाल दिये गये । 


# इस पन्य के अजुयायियों का यह सिद्धान्त है कि मनुष्य अनादि है । उसे ईश्वर ने 
. नहीं पैदा किया। प्रयज्ञ करने से वह ईश्वर की पदवी पाने की योग्यता प्राप्त कर सकता है । 
इसका स्थापक स्मिथ नाम दा एक अमेरिकन था। उसने यह झूठ खबर उड़ाई कि - मुझे एक 
नया धम्भग्रन्थ मिला है। वह सोने के पत्रों पर लिखा हुआ है । पर वह एक उपन्यास था 

. इससे उस पर यह इलज़ाम लगाया गया कि उसने झूठा धम्म चलाने की कोशिश की। 
: अन्त में उसे कैद की सज़ा मिली । १८४४ ई० में डसे कुछ आदमियों ने जेल्ही में मार ढाला। 
स्मिथ कें बाद उसके शिष्य अब्राहम ने इस पन्‍्थ का नायकत्त्व लिया । उसने “न्यू जेरशल्म 


: नाम का. एक नगर बसाया । वहीं वह अपने अदुय्ायियों के साथ रहने छगा। 


श्ध्द स्वाधीनता, 


लोग यहां तक उनके पीछे पड़ गये कि उन्हें देश द्याग करके जंगल के बीच 
एक निजन जगह में जाकर रहना पड़ा। इतमेहीं से लोगों को सन्तोष 
नहीं हुआ | अब, आजकल, इस देश में बहुत आदमियों की यह राय हो 
रही हैं कि एक फ्रोज भेजकर उनपर चढ़ाई करना ओर उन 
लोगों का मत जबरदस्ती अपना सा कर डालना चाहिए । अथोत्‌ 
उनका अपना धम्म छोड़कर क्रिश्थियन जना डालना चाहिए । इन सब 
बातों को ल्लोग न्याय्य सममत हैं | हिचकते वे सिफ्र इस बास से हैं कि 
वहां फ्रोज भेजने में सुभीता नहों है । मारमन-सम्प्रदाय के अलुयायियों 
को एकही साथ एक से अधिक ख्थियां रखने को आज्ञा है । जिस बात से 
चिढ़कर मामूली धाम्मिक उदारता की भो परवा न करके लोग मारमन पन्थ 
वालों से ठ्वेष करते हैं, ओर उनपर फ़ोज तक भेजने की खलाह देते है, वह 
अधिक स्त्रियां करने को आज्ञा हू | मामन धम्म के इस बहु पत्नीत्व-विष- 
यक नियम को लोग बिलकुल ही नहीं बरदाइत कर सकते । हिन्दू , सुस- 
ल्मान ओर चीन वाले भी एक से अधिक स्त्रियां करते हैं । धार्म्मिक दृष्टि से 
उनके यहां यह बात बुरी नहीं समझी जाती । क्योंकि बहु-पत्नोत्व की उनके 
धम्मे में आज्ञा हैं । तथापि उन लोगों से इस देश वाले वर नहीं रखते | 
पर मार्सन लोग अगरज़ो बालते हैं और अपने को एक प्रकार का क्रिश्वि- 
यन बतलाते हैं। इसीसे उनकी बहु-पत्नीत्य रोति को देखकर इस देश 
वाले उनसे बेतरह द्वेषभाव रखते हं। मामन लोगों को मे खद नहों 
पसन्द करता । इस पन्‍थ को जितनो तिरस्कार-हष्ट से में देखता हे उतना 
तिरस्कार-दृष्टि से शायदहों आर कोई देखता हागा । पर इस तिरस्कार- 
दृष्टे के आर कारण हैं। उनमे से मुख्य यह है कि स्वाधोनता के नियमों 
के आधार पर इस पन्थ को स्थापना का होना तो दूर रहा, उलटा उसके 
प्रतिकूल नियमों के आधार पर इसको स्थापना हुई है । क्‍योंकि इस पन्‍्थ 
का उद्देश्य श्लीरूपी आधो प्रज्ञा के सामाजिक बन्धन खब कड़े करन ओर 
पुरुषरूपी आधी प्रजा के खब ढाले कर देने का हू | पर यह बात भी याद 
रखनों चाहिए कि इस तरह के अनुचित पारस्परिक सम्बन्ध स यर्श्वाप 
मान लोगों की ख्रियों का नुक्सान है, तथापि विवाह-विषयक ओर 


चौथा अध्याय, १६६ 


बन्धरनों की तरह उन्होंने इस बन्धन को भी खुशी से कबूल कर लिया 
है। इसके लिए उनपर कोई जबरदस्ती नहीं की गई । यह बात चाहे 
जितनी आम्थयेजनक मालूम हो, तथापि ऐसी नहीं है कि सममभ में न 
आर सके | संसार के आचार-विचार और रीति-रबात्र ऐसे हैं कि उनको 
देखकर ख्लियों को यह खयाल होता है कि विवाह होना बहुत ज़रूरी बात 
है; यहां तक, कि अविवाहित रहने की अपेक्षा, अथात्‌ बिलकुलही पत्नी 
न होने की अपेक्षा, ऐसे आदसी की भी पत्नी होना वे अच्छा सममती 
हैं जिसके एक से अधिक ख्तियां हैं। मारमन 

न 


कभी नहीं कहते के तुम भी हम लोगा 


३ 


बिक 


लोग ओर मुल्क वालों खरे. यह 
सी विवाह-पद्धति जारी करो; 
है फ से कप रु मे पु चर 
ओर न वे उनसे यही कहते ४ कि तुम्हारे मुल्क मे जो मार्मन लोग है 


4 बार विश पय बिक 


श्‌ 
उनको तुम अपने यहां की विवाह-पद्धति के बन्धनों से मुक्त कर दो । 


अप (का 9 [ 


उल्टा उन्होंने यह किया है कि जिस देश को उनकी बाते अच्छी न 
लगती थीं---जिस समाज को उनके मत पसन्द न थे--उसको उन्होंने बिल- 
कुलही त्याग दिया हैं ओर दुनिया के एक छोर में, हज़ारों मील दूर जाकर, 
वे रहने लगे हैं। उन्होंने जाकर एक ऐसी जगह को आबाद किया है 
जिसे उनके पहले ओर किसी आदमी के पेरों का स्पश न हुआ था । 
मार्मन धम्म के अनयायी दसरे धम्मे के अनयायियों को बिलकुल नहीं सताते- 
उन पर कभी जुल्म नहीं करते-ओर जो लोग उनकी चालढाज़ को पसन्द 
नहीं करते उनको वे खुशी से अपना देश छोड़कर चल्ले जाने देते हैँ | अत- 
एव, में नहीं जानता, कि जुल्म के सिवा ओर किस तत्त्व के आधार पर कोई 

उन नियमों के अनुसार बतांव करने स रोक सकता है जिनको उन्होंने 
खुशी से छुबूल किया हैं। एक आ धुनिक ग्रन्थकार, जो कई विषया मे अच्छा 
विद्वान है, यह सलाह देता है-कि मारमन लोग सभ्यता की अवनति के 
कारण हैं-सभ्यता को आगे न बढ़ाकर वे उसे पीछे ढकेल रहे हू--अतणव 
एकहाी साथ कई ववाहूत खया रखनवालक्ल इस समाज क साथ घम्मयुद्ध 
नहीं, बल्कि सभ्यतायुद्ध करके इसे जड़ से उखाड़ डालना चाहिए । एक स्त्री के 


ऑफर टरध 


हम 
? 3, 


रहते दूसरा क साथ बचाह करना सभ्यता का अवनात करना ज़रूर है । इस 
बांत को में मानता हूँ । पर इस सिद्धांत को में नहंं। मानता।क एक समाज 


. अथोत्‌ जन-समुदाय, को जबरदस्ती सभ्य बनाने का दूसरे समाज को जैरा 
भी अधिकार है | जब तक इस बुरे नियम से तकलीफ़ छठानेवाल्े 
आदसी छिसी दूसरे समाज से मदद नहीं मांगते, तब तक में इस बात को 
नहीं मान सकता, कि जिन त्ोगों का उनसे ज़राभी सम्बन्ध नहीं है, और 
जो उनसे हज़ारों कोस दूर रहते हैं, वे, सिरे इस आधार पर कि यह नियम 
उनको घृशित मालूम होता है, बीच में कूद पढ़ें ओर उन बातों को, जिनसे 
प्रत्यक्ष सम्बन्ध रखनवाल लोग देखने में सब प्रकार सनन्‍्तुष्ट मालूम होते 
हैं, बन्द करने की कोशिश करें । यदि वे चाहें-यदि उनको ज़रूरत पड़े-तो 
वे इस बुरी रीति के विरुद्ध उपदेश करने के लिए धम्मोंपदेशक भेजे, 
ओर यदि इस रीति का चलन उनके समाज में भी होरहा हो, तो उसे 
किसी उचित तरकीब से बन्द करें | पर इस तरह के बुरे रस्मों को जो 
क्ञोग फेलाते हों उनके मुँह उन्हें न बन्द करना चाहिए; क्योंकि यह 
तरकीब कोई अच्छी ओर उचित तरकीब नहीं है। जिस समय असभ्यता 
का स'र संसार में अकण्टक राज्य था उस समय भी यदि सभ्यता ने उस 


. पर अपना प्रभ्ञुत्त जमा लिया तो, आजकल, असभ्यता के इतने कमज़ोर 
हो जाने पर भी इस बात से डरना, कि वह फिर प्रबल होकर सभ्यता 


को जीत लेगी, बहुत दूर की बात है | इस तरह का डर व्यर्थ है । जो 
सभ्यता अपने जीते हुए शत्रु से हार जायगी वह हारने के पहले यहां 
तक नीच अवस्था को पहुँच गई होगी कि उसके उपदेशक, शिक्षक, या 
ओर लोग इस लायक़ ही न रह गये होंगे, उनमें इतनी शक्ति ही न रह 
गईं होगी, उनमें इतनी इच्छांही न रह गई होगी, कि अपनी सभ्यता 
की रक्षा के लिए वे खड़े हो सकें | यदि बात इस नोबत को पहुँच गई हो 
तो ऐसी सभ्यता को देश से निकल जाने के लिए जितना जल्द नोटिस दी 
जाय उतनाही अच्छा । क्‍योंकि यदि वह बनी रहेगी तो दिनोंदिन उसकी 
हालत खराब होती जायगी ओर अन्त में, रोम के पंग्विमी राज्य# की तरह, वह 
बिलकुलही नष्ट ह। जायगी। तब तेजस्दी असभ्य लोगही उसका उद्धार करेंगे। 


'क+न्‍ ् 'लनक 








*पुरान जमाने में खद्धभ्य गाल ओर तुझके लोग इतने प्रवल हो उठे थे कि उन्होंने रोम- 
राज्य को घूल में मिराकर, जिसे जितना भाग उसका मिला, उसने उतना अपने कब्जे में 
कर लिया भा | . हे द 





सवा, २५ 


का पा चावा अध्याय ।( प्र 


हि 
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! जि न सिद्धान्तों का बन सेंने यहां तक किया वे सांसारिक व्यव- 
को हारा के आधार हँ। इन्हीं सिद्धान्तों को दर तक आधार मान- 

कर व्यवहार को बारता का विवेचन करना चाहिए। इस बात 
को ध्यान में रखने से ही राजनीति और समाजनीति की सब शाखाओं भें 
इन सिद्धान्तों की योजना की जा सकेगी ऐसा न करने से सारी मेहनत 


कर आम ७२ 5 


बरबाद जायग।। उससे कोई फ्रायदा न होगा । व्यवहार से सम्बन्ध 


हा. 8 को. के छा. ८५ 


रखनेवाली बातों की जो में थोड़ी सी आलोचना करना चाहता हू वह सिर्फ़ 


दृष्टान्त के लिए हैँ। में सिफ़े इस बात को स्पष्ट करने के लिए कुछ उदाहरण 


9 4५ ४९ 


देना चाहता हूं कि किस तरह भरे निश्चय किये हुए सिद्धान्तों की योजना 
व्यावहारिक (विषयें। में होनी चाहिए | मेरा सतल्ब अपने उिद्धान्तों की 
सविस्तर योजना करके बतल्ाने का नहीं है। में अपने 'सेद्धान्तों के सभी 
प्रयोग उदाहरणपूवक नहीं बतलाना चाहता। मेंने दो सिद्धान्तों या तत्त्वों 
का विवेचन किया है। वही इस पुस्तक के सारभूत हैं | उनका मतलब और 
उनकी व्याप्ति, अथात्‌ सीमा; को अच्छी तरह लोगों के ध्यान में लाने के. 
लिए से, नमूने के तोर पर, भ्रयोग के कुछ उदाहरण देता है | यह न समक्तिए 
कि भ॑ सब तरह के प्रयोगों की--सब प्रकार की योजनाओं की---विवेचन' 
करने जाता हूँ। प्रयोग के जो नमूने मुके बतलाने हें उनसे यह. बात 
व्यान में आजायगी कि किस सिद्धान्त का कहां प्रयोग करना चाहिए और 


#+५ 


जहा यह सराय डपास्थत हां, ।क कसा एक सटद्टान्त स काम लिया जाय 
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या दूसरे से, वहां किस टरह निश्चय करना चाहिए । ः 
मेरा पहला सिद्धान्त यह हैँ कि आदमी के जिस काम से उसे छोड़ 
आर किसीका संम्वन्ध नहीं है उसके लिए वह समाज के सामने उत्तरदातां 


हा. 


नहीं । यदि कोई आदमी ऐसा काम करे जिससे सिरे उसीका सम्बन्ध हें, 


२७०२ क्‍ स्थाधीनतां: 


पर जो समाज को पसन्द न हो, तो समाज उसे उपदेश दे सकता है; उसे 
सममभा बुझा सकता है; दिलासा देकर या प्रार्थना करके उसके खयाल 
बदल सकता है; ओर यदि अपने दित के लिए उसकी संगति से दूर रहने 
की जरूरत हो तो वह दूर भी रह सकता है| ऐस मसोक्े पर समाज यदि 
कुछ कर सकता हे तो इतनाही कर सकता हे |इस तरह के किसी काम से 
घृणा या अपग्रीत जाहिर करने के लिए समाज के पास सिक्के यही साधन 
है | दूसरा सिद्धान्त यह है कि जिन बातों से दूसरों का सम्बन्ध है उनके 
लिए हर आदसी समाज के सामने उत्तरदाता है । किसी आदमी की कोई 
इस तरह की बात यदि समाज को हानिकारक जान पड़े, तो उस हानि से 
बचने के लिए, समाज, ज़रूरत के अनुसार, अपराधी को कानूनी सज़ा दे 
सकता है | 
पहले इस बात को दिल से दूर कर देना चाहिए कि दूसरे के हित 
की हानि, या हानि को सम्भावना, होनेही से समाज को किसी आदमी 
फे बर्ताव में दस्तन्दाज़ी करने का अधिकार मिल जाता है । 
यह बात नहीं है | हानि या हानि की सम्भावना ही के कारण दूसरे के 
कामकाज में दस्तदाजी करना हमेशा उचित नहीं हो सकता । बहुत दक़े 
ऐसा होता है कि किसी उचित, अथोत्‌ न्‍्यायसंगत, मतलब की सिद्धि के 
(लए काम करते समय आदमी को दूसरों की हानि करना, या उन्हें दुःख 
पहुचाना, या जिस हितकर बात के होने की दूसरों को हृद़ आशा थी 
उसका प्रतिबन्ध करना, पड़ता है। पर इस तरह की हानि, दुःख या 
प्रतिबन्ध, बहुत ज़रूरी अतएवं अनिवाय्यथ, होने के कारण उचित होता है। 
इस तरह का परस्पर हितविरोध बहुधा समाज की व्यवस्था ठीक न होने 
से होता है । जब तक ऐसी व्यवस्था रहती है, अर्थात्‌ जब तक समाज की 
व्यवस्था में उन्नति नहीं होती, तब तक यह हितविरोध होता ही रहता है । 
कुछ हितविरोध अनिवाय्थ हैं; वे बन्दही नहीं हो सकते । समाज की 
बनावट, अर्थात्‌ व्यवस्था, चाहे जितनी अच्छी हो वे अवश्यही होते हैं। 
.._ जिस व्यवसाय को बहुत आदमी करते हैं इसमें कामयाबी होने से, चढ़ा-- 
.. हपरी के इम्तहान पास करने से, और ज़िस चीज की प्राप्ति के लिए दो 
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आदमी बराबर कोशिश कर रहे हैं उसे उनमें से एक को दिला देने से, 
जो लाभ होता है वह दूसरों की हानि होने, या दूसरों की मेहनत अकारथ 
जाने, या दूसरों की आशा का नाश होने ही से होता है । पर, यह बात 
सब को मान्य है कि इस तरह के परिणाम की परवा न करके अपने उद्देश्य 
को सिद्धि करनाही मजुध्य मात्र के लिए हितकारक है । मतज़्ब यह कि 
समाज इस बात को नहीं क़बूल करता कि इस. तरह चढ़ा-ऊपरी करनेवालों 
में से जिनका नुक्सान होजाय उनको उस नुक्सान से बचाने का प्रबन्ध 
न करना क़ानून या नीति की दृष्टि से अनचित है । हां, यदि अपने फ़ायदे 
क लए---अपन उद्दश्य का साद्ध के लिए---काइई आदमी छल, कपट 
विश्वासघात या जबरदस्ती करने लगे तो उसे रोकने का प्रबन्ध समाज. 
जरूर करेगा । क्‍योंकि ऐसे साधनों से अपना फ़ायदा करतलेना सानों सब 
लोगों के साधारण हित में बाधा डालना है । 

व्यापार एक सामाजिक व्यवसाय है। जो आदमी सर्व साधारण से 
किसी चीज़ के बेचने की प्रतिज्ञा करता है वह एक ऐसा काम करता है 
जिससे और लोगों के, और साधारण रीति पर सारे समाज के, हिताहित 
से सम्बन्ध रहता हैं । अवएव यदि तस्त्वद्ृष्टि से देखा जाय तो उप्तका 
व्यवसाय समाज के अधिकार में आ जाता है; अथोत्‌ उसके व्यवसाय 
ओर बताव पर समाज की सत्ता पहुँच जाती हैं| इसी अःधार पर एक 
दफ़ा लोगों ने यह निश्चय किया था कि जितनी चीजे अधिक काम की हैं उनकी 
कीमत ठहराना ओर उनके बनाने की रीति के नियम भी जारी करना सर-« 
कार का कर्तव्य है| परन्तु बहुत दिनों तक कगड़ा होने के बाद अब यह 
बात लोगों के ध्यान में अच्छी तरह आ गई है, कि विक्री के लिए माल 
बनाने, बेचने ओर मोल लेनेवाल्ों को पूरी स्वतंत्रता देनेही से सस्ता और 
अच्छा माल मिल सकता है | यदि मोल लेनेवाले को इत् बात की आज़ादी 


3.२ विको 


हगा कि जहा इसका जा चाह वहा वह खराद कर ता साल बनान आर 
ह< के ७७ ७. ७ (. 


बेचनेवाल ज़रूर अच्छा मात रक््सग आर उस सस्ता भा बचग।; क्याक 
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उनको यह डर रहेगा कि यदि उनका साल अच्छा न होगा, या यदि वे _ 


उसे महँगा बेचेंगे, तो लेनेवाला उनके यहां खरीदेगा. क्‍यों / उसे जो कुछ 


' १०.४ स्वार्धानता: 


है ८ ४ किक दूः (< आप है $ 
द्रकार होगा वह दूसरी जगह से ले लेग। | इसीका नाम व्यापार-ध्व्रात॑त्य 


झथवा अनिबन्ध व्यापार है| इस पुस्तक में हर व्यक्ति की--हर आदमी 
को--स्वाधीनता के सम्बन्ध में जो सिद्धान्त मैंने निश्चित किये हैं उनके 
प्रमाण यद्यपि अनिबेन्ध व्यापार से सम्बन्ध रखनेवाले सिद्धान्तों के प्रमाणों 
ु से जुदा हें, तथापि इन दोनों तरह के प्रमाणों का आधार एकही सा है-यह 
नहीं कि एक का आधार अधिक मज़बूत हो और दूसरे का कम । व्यापार 
से, ओर बेचने के लिए माल तैयार करनेसे, सम्बन्ध रखनेवाले जितने 
नियम हें उनकी गिनती प्रतिबन्धों में ही हे । ओर जितने प्रतिबन्ध हें 
साधारण तोर पर सभी बुरे हैं । यह जरूर है कि व्यापार वाले प्रतिबन्ध 
आदृभियों के उस व्यवसाय से सम्बन्ध रखते हैं जिसका प्रतिबन्ध करना 
समाज का काम है | परन्तु जिस मतलब से इस तरह के प्रतिबन्ध किये 
जाते हैं बह मतलबही नहीं सिद्ध होता | इसीसे में उन्हें हानिकारक और 
बुरे समझता हूं | व्यक्ति-स्वातंत्य और व्यापार-स्वातंत्र्य में फ़रक्त है । 
दोनों के सिद्धान्तों में परस्पर बड़ा अन्तर है.। अतएव इस बात को में नहीं 
मानता कि जो प्रतिबन्ध व्यक्ति-स्वातंत्य के लिए बुरे हैँ वे व्यापार-. 
स्वांतंत्रय के लिए भी बुरे हैं | उदाहरण के लिए इन बातों का निर्णय करना 
एक बिलकुल ही निराला विषय हे कि जो लोग धोखा देने के इरादे से 
अच्छे और बुरे, दोनों तरह के, माल को मिलाकर बेचते हैँ उनके पझजे 
से मोल लेनेवालों को बचाने के लिए, समाज को कितना भप्रतिबन्ध 
करेंना चाहिए; अथवा सफ़ाई रखने के सम्बन्ध में, या जो लोग ऐसे काम 
करते हैं जिनमें अज्ञ-भज्ञ होने या प्राण जाने का डर रहता है उनकी रक्षा 
के लिए उनसे काम लेनेवालें के साथ बन्दोबस्त करने के सम्बन्ध में, 
कहां तक सख्ती करना चाहिए। इन स्वतंत्रता-सम्बन्धी बातों का विचार 
करने में इस बात को याद रखना चाहिए, कि लोगों की स्वतंत्रता का प्रति- 
बन्ध करने की अपेक्षा उनको अपना काम अपनी इच्छा के अनुसार करने 
देना हमेशा अधिक अच्छा होता है । हां, प्रतिबन्ध करने से यदि समाज 
का अधिक फ़ायदा होता हो तो तत्त्वदृष्टि से वैसा करना अनुचित 


पु |+ ली ० 


. नहीं। पर व्यापार के प्रतिबन्ध की कुछ बातें ऐसी हैं जिनसे - लोगों की - 
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स्वतंत्रता में प्रतिबन्ध होता है | ऐसी बातों को बचाना चाहिए। उनका 
प्रतिबन्ध करना उचित नहीं | उदाहरण के लिए ---ऊपर बयान किया गया 
शराब पीने के खिलाफ क़ानून; चीन में अफीम भेजने की मनाई; सब 
तरह के जहर न बेचने का हुकूम । ये सत्र प्रतिबन्ध अनुचित हैं | मतलब 
यह कि जिस प्रतिबन्ध से किसी चीज़ का मिलना दुलेभ या असम्भव हो 


जाय वह गप्रतिबन्ध सुनासित्र ओर लाभदायक नहीं माना जा सकता | ये 
प्रतिबन्ध इस कारण अनुचित नहीं कि ये व्यापार के लिए हानिकारक हैं, 


किन्तु इस करण अनुचित हैं कि इनसे व्यक्ति-स्वातंत्य का प्रतिबन्ध होता 
है । इनसे उन लोगों की स्वतंत्रता में बाधा आती है जो इन चीज़ों को 
मोल लेना चाहते हैं । 


9 


इन उदाहरणों में से ज़हर बेचने के उदाहरण में एक ओर बात 
का भी विचार ज़रूरी है | वह यह कि इस विषय में पुलिस की दस्तंदाजी 
की हद कोनसी होनी चाहिए ! ज़हर खाने स जो दुघेटनायें या जुमे होते हें 
उनका प्रतिबन्ध करने के लिए लोगों की स्वतंत्रता का कहां तक छीना जाना 
मुनासिब होगा | जुर्म हो जाने पर मुजारिम का पता लगाकर उसे सजा 
देना जैसे गवर्नमेंट का बहुत ज़रूरी काम है वैसे ही जुंमे होने के पहलेही 
उसे न होने देने की ख़बरदारी रखना भी है| परन्तु जुमे हो जाने पर 
सज़ा देने के काम की अपेक्षा जम होने के पहले खबरदारी रखने के 
काम का दुरुपयोग होना अधिक सम्भव है । अथोत्‌ शासनकरम्म की 
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अपतक्ता निवारणशकम्स में लोगों की स्वतंत्रता में आधिक दस्तंदाजी हो 
सकती है । क्योंकि आत्मस्वातंत्रय के आधार पर किया गया आदमी का 
कोई भी काम ऐसा नहीं हे जिससे यह बात न साबित की जा सके कि 
उससे ओरों की किसी न किसी तरह की हानि ज़रूर हो सकती है ।. 
अथोत्‌ जिस स्वतंत्रता के पाना का सब को हक़ है वही स्वतंत्रता, जमे. 
का कारण साबित की जासकती है । परन्तु यदि कोई सरकारी नौकर, 
या ओर ही कोई आदमी, किसीको खुले तौर पर, कोई जुमे करने की 
तैयारी में देख तो उसका यह धमम्मे नहीं कि जमे होने तक वह चपचाप 
तमाशा देखता रह । नहीं, उसको चाहिए कि वह उस आदमी को फरन 


२.०६ स्वाधीनतां, 

सोफे और उस जमे को न होने दे । दूसरों के प्राण लेने के सिवा ओर 
किसी काम के लिए यदि जहर न मोल लिए जाते, या न उपयोग में 
आते, तो उनके बनाने और बेचने का प्रतिबन्ध मुनासिब होता । परन्तु 
यह बात नहीं है; क्‍योंकि जहर का उपयोग निर्दोष कामों है में नहीं किन्तु 
लामंदायक कामों में भी होता है । अतएवं यदि उनका बेचना मना कर 
दिया जायगा तो बुरे कार्मो' की तरह अच्छे कामों में भी विज्न आवेगा । 
अपचघात, दुर्घटना या जुर्म न होने देने की खबरदारी रखना भी सरकारी 
अफसरों का कास है । मान लीजिए कि कोई आदमी नीचे से टूटे हुए एक 
पुल पर से जाना चाहता है। वह उसके पास पहुँच गया है ओर उसपर 
अपना पैर रखनाही चाहता है । उसपर पैर रखने ओर नीचे गिरने मे 
देर नहीं है। इस दृश्य को किसी सरकारी अक्सर या और किसी आदमी 


देखा. । पर इतना समय नहीं कि वह पुकारकर उस आंदर्मो का उल्ष 
पर पेर रखने से मना करे। ऐसी दशा में उसका काम हूँ कि वह उस 


आदमी को पकड़कर पीछे खींच ले | ऐसा करने से उस आद्भी की आत्म- 
स्वतंत्रता में ज़रा भी बाधा नहीं आ सकती । क्योंकि किसी इंष्ट या आशमिल- 
पित काम के करने ही का नाम स्वतंत्रता है ओर पुल्न पर से नदी भें गिरना: 
उस आदमी को बिलकुलही इष्ट नहीं है। परन्तु जिस काम में अआनिष्ट 
होने की सिर्फ़ सम्भावना रहती है, निश्चय नहीं! रहता, उसमें उस अनिष्ट 
का सामना करना चाहिए या नहीं-इस बात का कैसलज्ञा सिफ्रे वही आदमी 
क्र सकता है जिसका वह काम हैं । क्‍योंकि जिस मतलब से वह उस 
आनिष्ठ का सामना करने का विचार करेगा, उस मतलब का गाशरव या 
 लाघव सर्फ़ उसीकों अच्छी तरह मालूम रहेगा । अतएवं एस विषय सम 
होनेवाले अनिष्ट की उसे सिर्फ़ सूचनाही दे देना बस हैं | उस काम को 
न करने के लिए उसपर जबरदस्ती करना मुनालिब नहीं । परन्तु यदि इस 
तरह के काम से किसी अल्पवयस्क या ऐस आदमी का सम्बन्ध हा जिसकी 
 समभमें, सन्निपात इद्यादि किसी रोग या औरही किसी कारण स फरक्न आगया 
हो, या उत्तेजना अथवा घबराहुट के कारण जिसकी विचार-शक्ति बिगड़ गई 
. हो तो बात दूसरी है। इस हालत में उसका जरूर प्रातिबंध करना चाहिए | 
इन नियमों के अनुसार जहर की बिक्री इत्यादि का विचार करने स यह 


पॉचवोँ अध्याय. ३6७ 
बात ध्यान में आ सकती है के कब उसे बन्द करना उचित होगा और 
कब अनुचित | अथात्‌ किस हालत में जहर बेचना स्वतंत्रता के सिद्धान्तों 
के अनुकूल होगा ओर किस हालत में प्रतिकूल । उदाहरण के तौर पर 
यदि जहर बेचनेवाले इस बात के लिए मजबूर किये जाये कि वे जहर 
की शीशियों पर एक कागज का टुकड़ा चिपकाकर उसपर यह लिखें 
कि उनमें ज़हर भरा हुआ है तो यह बात स्वाधीनता में बाधा डालनेवाली 
न होगी । क्‍योंकि मोल लेनेवाला यह कभी न चाहेगा कि वह इस बात 
को न जाने कि जिस चीज़ को वह ले रहा है. वह जहर है।. परन्तु यदि 
यह शते कर दी जाय कि जिस ज़हर मोल लेना हो वह हमेशा डाक्टर की 
सटिफिकेट दाखिल किया करे तो अच्छे कामों के 'लिए भी उसे जहर 
मिलना कभी कभी असम्भव हे जायगा, और खर्चे तो उसे हमेशा ही 
आधिक पड़ेगा। जो लोग किसी उपयोगी काम के लिए जहर मोल लेना 
चाहें उनको उसके लेने में कोई कठिनता न आनी चाहिए। पर जो लोग छिसी 
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तरह का जुमे करने के इरादे से उसे लेना चाहते हों उनका वह कठिनता 
आनी चाहिए । इस सिद्धान्त के अनुसार काररवाई होने के लिए सिफ़ 
एकही साधन है । इस साधन का नाम बेन्थाम# ने “ पूर्वसिद्ध साक्ष्य ” 
अथात्‌ “ पहले ही से तैयार की गई गवाही ” रक्खा है । यह नाम बहुत उचित 
है। इसके अनुसार क़ानून बनाये जाने से जहर मोल लेनेबालें| की स्वाघी- 
नता में अनुचित रीति पर दस्तंदाओ होने का कम डर रहेगा. । अतिज्ञापत्रों. 
अथांत इक्तरारनामों के सम्बन्ध में इस साधन के आधार पर जिस तरह 
. काररवाई की जाती है वह हर आदमी जानता है | जब कोई इक्तरारनामा 

लिखा जाता है तब उसपर दृस्तखत किये जाते हैं और गवाह इत्यादि भी 


के 


में 
मे 








% अठारहवे शतक भे बेन्थाम नाम छा एक प्रसिद्ध प्रस्थकार इंगलड में हुआ है । 
उसे एकान्तवास बहुत पसन्द था | इसीसे बह अनक उत्तमोत्तम अन्ध लिख सक्का। राजनीति 
ओर धरम्मशातत्र में वह बहुत प्रदीण था। उपयेगिता-तत्व नाम का एक बहुत बडा अन्य 
उसने लिखा है । गवनमेंद कैसे कहते हैं, कानून कित कहते हैं, नीति और कानून के सिद्धान्त 
केसे होने चाहिए, इत्यादि विषयों पर उसने कई अन्थ लिखे हैं। बेन्धाम की प्रतिभा बहुत 
प्रखर थो । बीसही वर्ष की उमर में उसने एम० ए० पास किया था । १८३२ ईसवी के 
लगभग, कोई <० वर्ष की उम्र में, उप्तकी दुत्यु हुई।.. द 


मभ्व्ट स्वाधीनता, 


कर लिये जाते हैं। यह एक मामूली बात है, और मुनासिब भी हे। 


ऐसा करने से इक़रारनामे की शर्तें बलपूवेक भी पूरी कराई जा सकती 
हैं। और यदि पीछे से किसी तरह का झगड़ा फ़साद पेदा हे।ता है तो इस 
बात का सबूत मिलता है कि सचमुच है| इस तरह का इक़रार किया गया था. 
ओर उस समय कोई ऐसी बात नहीं थी जिसके कारण वह इक्रार क़ानून . 
के अनुसार रद्‌ समझा जा सके । इससे भूठे इक्तरारनाम लिखनेवालों का 
बहुत प्रसबन्ध होता है। कभी कभी ऐसा भी होता है कि लोग धोखा देकर 
बेफ़ायदा इक्तरारनाम लिखा लिया करते हैं । इस तरह के इक्तरारनामे 
क़ानून की दृष्टि से हमेशा रद समझे जाते हैं। पर पूर्वोक्त नियम के अनुसार 
काररवाई करने से इस तरह की धोखेबाज़ी का कम डर रहता है। जिन 
चीज़ों को पाकर लोग जुम कर सकते हैं उनकी बिक्री के विषय में भी 
इसी तरह के प्रतिबन्ध करने से काम चल सकता है। उदाहरण के लिए 
इस तरह की चीजें बेचनेवाला एक रजिस्टर खोले । उसमें वह बिक्री का 
ठीक ठीक समय, मोल लेनेबाले का नाम और पता, ओर बिकी हुई चीज़ 
की तोल ओर क्रिस्म लिख ले । मोल लेनेवाले से वह यह्‌ भी पूछ ले कि किस 
काम के लिए वह चीज़ द्रकार है ओर जो जवाब उसे मिले उसको भी 
बह अपने राजेस्टर में दज करते । यदि किसी डाक्टर का लिखा हुआ मनुसख्ना न 
हो तो बेचनेवाला एक आदमी को गवाह भी करते । इससे यह लाभ 
होगा कि यदि पीछे से यह बात प्रकट हो जाय कि बिकी हुईं चीज़ किसी 
बुरे काम में लाई गई है, अधोत्‌ उसकी सहायता से कोई जुमे हुआ है, तो 
गवाह इस बात को साबित कर देगा कि अम्ुक आदमी ने उस चंज़ि को 
मोल लिया था। इस तरह के नियम करने से जो लोग कोई ऐसी चीज़ 
किसी उपयोगी कास के लिए मोल लेना चाहेंगे, उनको उसके मिलने में 
विशेष कठिनतां न पड़ेगी | परन्तु यदि कोई यह चाहेगा कि उस चीज़ का 
बुरा उपयोग करके में पकड़ा न जाऊं तो उसे अपने बचाव के लिए बहुत 
. बड़ी कठिनता का सामना करना पड़ेगा। क्‍ 

.... समाज को इस का हक्त है, ओर वह हक़ स्वाभाविक भी हे,के उसके 
. विरुद्ध जितने अपराध-जितने जुर्मे-होनेवाले हों उनसे बचने के [लिए वह 
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पहले ही से प्रबन्ध करे। इसके साथ ही समाज का यह भी कतेव्य है कि वह 
हर आदसी के निज-सम्बन्धी बुरे बर्ताव या दुराचार के विषय में किसी 
तरह का प्रतिबन्ध करने, या किसी तरह की सजा देने, की खटपट न करे । 
क्योंकि ऐसा करना उसको मुनासिब नहीं। पर इस दूसरे सिद्धान्त की हृद 
पहले सिद्धान्त के ही आधार पर नियत की जा सकती है। अथोत्‌ अपनी 
हानि होने से अपने को बचाने का जो हक़ समाज को है उसी हक़ के 
आधार पर दूसरे सिद्धान्त की हद का अन्दाज़ किया जा सकता है । एक 
उदाहरण लीजिए | शराब पीकर उन्मत्त होना, मामूली तोर पर, कोई ऐसी 
बात नहीं हैं जिसके लिए क़ानूनी ग्रतिबन्ध द्रकार हो। परन्तु- उन्मत्त 
होकर यदि किसी आदमी ने किसी दूसरे आदमी को पहले कभी तकलीफ़ 
पहुँचाई हो, ओर यह बात साबित भी हो चुकी हो, तो, मेरी राय में, क़ानून 
के अनुसार उसका विशेष प्रतिबन्ध करना बहुत मुनासिब होगा । यदि वह 
शराब पीकर फिर उन्मत्त हो तो उसे सज़ा मिलनी चाहिए; ओर यदि 
उन्मत्तता की हालत में वह दुबारा कोई जुमे करे तो पहले की अपेक्षा उसे 
अधिक कड़ी सज़ा दी जानी चाहिए । उन्मत्त होते ही जो लोग दूसरों को 
तकलीफ़ देने पर उतारू हो जाते हँ---अथोत्‌ उन्माद के कारण दूसरों पर 
अत्याचार करने की स्फूर्ति जिन लोगों में सहसा जागृत हो उठती द--उनका 
उन्मत्त होना मानें। दूसरों का अपराध करना है। इसी तरह सिफ्रे आलसी- 
पन के कारण किसीको सज्ञा देना उसपर जुल्म करना है। यह कोई 
जुर्म नहीं है जिसके लिए सज़ा दी जा सके। परन्तु यदि किसी ऐसे आदमी 
में आलसीपन हो जिस और लोगों का आश्रय हो, अथवा आलसीपन के 
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कारण जो आदमी किसी इक्तरार को पूरा न कर सकता हो, तो बाद 
दूसरी है। ऐसी हालतों में उसे सज़ा देना जरूर मुना|सेत्र होगा। यदि 
कोई आदमी आलसीपन या ओर किसी कारण से, जो निवारण किया जा 
सकता हो, अपने बालबच्चों की परवरिश न कर सके; या ओर कोई .काम, 
जिसे करना उसका कर्तव्य हो, न कर सके तो, ओर साधनों के अभाव में, 
जबरदस्ती मेहनत कराके उससे अपने कतेव्यों को पूरा कराना अन्याय नहीं। 
इस तरह की जबरदस्ती की गिनती जुल्म में नहीं हो सकती | 


श१० स्वाधीनता,- 

फिर, बहुत से काम ऐसे भी हैं जो सिर्फ़ करनेवाले ही को प्रयक्ष 
हानि पहुँचाते हैं, ओर लोगों को नहीं । इससे ऐसे कामों की रोक क़ानून 
से नहीं की जा सकती | परन्तु बुरे कामों को खुले मैदान करना तहज़ीब 
के खिलाफ है-उससे सभ्यता भज्गञ होती है। अतएव ऐसे कार्मो की 
गिनती दूसरों से सम्बन्ध रखनेवाल अपराधों में हो जाती है।इस हालत में 
उनका ग्रतिबन्ध न्याय-सद्भत होता है। क्ोकलज्ञा के विरुद्ध जितने अप- 
राध हू उनको गिनती इसी तरह के अपराधों में हैं। इस तरह के अपराधो। 
के विषय में यहां पर अधिक लिखने की ज़रूरत नहीं । क्‍योंकि एक तो 
प्रस्तुत विषय से उनका सम्बन्ध बहुत दूर का हैं; फिर लोकलज्ञा का दोष 


किक 


आर भी ऐसी बहुत सी बातों में लग सकता है जो यथाथे में दूषित नहीं हैं, 
अथवा जो दूषित मानी ही नहीं गई हैं । 

यहां पर मुझे एक ओर प्रश्न का ऐसा उत्तर देना है जो मेरे प्रति- 
पादित सिद्धान्तों के अनुकूल हो---अथीत्‌ जो उन सिद्धान्तों से मेल खाता 
हों । निज से सम्बन्ध रखनेवाले कुछ काम दूषणीय माने गये है। परन्तु 
« -हंर आदमी को अपने निज के कामकाज अपनी इच्छा के अनुसार करने 
की स्वतंत्रता है। इसी खयाल से समाज ऐसे कार्मो का पतिबन्ध नहीं 
करता; वह किसीसे यह नहीं कहता कि तुम ऐस् काम मत करो; 
और न वह ऐसे कामों के लिए किसीको सज़ा ही देता है । क्‍योंकि इस 
तरह के कामा से जो हानि होती है वह सिफ्रे करनेवाले ही को सहन 
करनी पड़ती है। उसका बोझ ख़द उसीके सिर रहता है। अब प्रश्न 
. यह है कि इस तरह के काम करनेवालों को जैसे उनके करने की स्वतंत्रता 
है बैसेही उनको करने के ज्िएण उपदेश था उसेजना देने की दूसरों को भी 
: स्वतंत्रता है या नहीं ! कुछ काम ऐसे हैं जिनसे सिक्के करनेवालों ही की 
हानि की सम्भावना है | उन्हें यदि वे चाहें तो कर सकते हैं । पर यदि 
दूसरा आदमी किसीसे कहे कि-- तुम इस काम को करो,” या उसे करने 
के लिए किसी तरह की वह उत्तेजना दे, तो कया उसे ऐसा करने की भी 
स्वतंत्रता हे ! इस प्रश्न का उत्तर देना सहज नहीं है, क्योंकि यह बात कठिनता 
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से खाली नहीं है | कोई काम करने के लिए दूसरे को उपदेश देना, या उससे 


अतकँ 


चर्वों अध्याय: २११ 
आथेना करना, एक ऐसी बात नहीं है. जिसडी गिनती निज की बातों में 
हो सके । वास्तव में ऐसी बातें आत्म-विषयक बतांव की परिभाषा के 
भीतर नहीं आ सकती | किसीको उपदेश देना अथवा प्रलोभन या लालच 
दिखलाना सामाजिक काम है। अतएव लोगों का खयाल है कि दूसरों. से 
सम्बन्ध रखनेवाल ओर कामों की तरह यह काम भी सामाजिक बन्धन 
का पात्र है । अथोत्‌ इसका भी बन्धन समाज के हाथ में है | परन्तु यह 
खयाल ग़लत है। यह अप मात्र है। थोड़ा सा विचार करने से यह श्रम 
दूर हो जायगा । कुछ देश सोचने से यह बात समझ में आ जायगी कि 
उपदेश ओर उत्तेजन यद्यपि व्यक्ति-स्वातंत्य की परिभाषा के ठीक ठीक 
भीतर नहीं आते; तथापि जिन प्रमाणों के आधार पर व्यक्ति स्वातंत्रय की 
स्थापना है वही प्रमाण उपदेश ओर उत्तेजन की बातों के भी आधार हैं । 
जिन प्रमाणों के आधार पर लोगों को इस बात की स्वतंत्रता है कि जिन 
कामों का ओर लोगों से सम्बन्ध नहीं हे उनको, उनके हानि-लाम की 
ज़िम्मद/री अपने ऊपर रखकर, जिस तरह वे चाहें, कर सकते हें, उन्हीं प्रमाणों 
के आधार पर उनको इस बात की भी स्वतंत्रता मिलनी चाहिए कि दूसरों 
से सलाह करके या उनकी राय लेकर वे इस वात का निश्चय करें कि क्या 
करना उनके लिए अच्छा होगा ओर कया न अच्छा होगा । जिस 
आदमी को जिस काम के करने की आज्ञा हैं उसे उप्त काम के सम्बन्ध 
में ओरों से सलाह लेने की भी आज्ञा होनी चाहिए । यदि कोई -काम 
करना मुनासिब है , तो उस काम के विषय में पूछपाछ करना ओर सलाह 
लेना भी मुनासतिब है । जब सलाह देनेवाला अपनी सलाह से ख़द फ़ायदा 
डठाता हैं; या जब वह उन बातों को जिन्हें समाज ओर सरकार बुरा 
समभती है, करने की सलाह - देते फिरना, पेट के लिए, अपना पेशा कर 
लेता है; तब यह विषय ज़रूर सन्देहास्पद हो जाता है.। तब यह खयाल 
पैदा होता है कि ऐसे सलाहकार-ऐसे उपदेशक-कों सलाह या. डपदेंश 
देने की स्वतंत्रता होनी चाहिए या नहीं.। ऐसी हालत में एक पेचीदा 
बात पेंदा हो जाती है । क्‍योंकि जिन बातों को समाज बुरा सममता है 
_ छनका पक्ष लेने, और अपना पेट पालने के लिए उन्हें करने, की दूसरें को 
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सलाह देनेवाले लोगों का एक बर्ग ही जुदा. बन जाता है। अतएव 
इस बात के निणेय की जरूरत होती है कि समाज से इस तरह 
प्रतिकूलता करनेवाले वगे को बनने देना चाहिए या नहीं। 
एक उदाहरण लीजिए। जुआ खेलना ओर व्यभिचार करना सहन किया 
जा सकता है | पर क्‍या कुटनापन करने या जुआ खेलनवालों को किराये 
पर देने के लिए मकान रखनेवालों का पेशा भी सहन किया जा सकता है? 
जिन सिद्धान्तों के आधार पर इस बात का निशणय किया जाता है कि 
लोगों को किन बातों के करने की स्वतत्रता होनी चाहिए, उनकी हद है | 
यहं हद जिस जगह एक दूसरी से मिलती है उस जगह जो प्रश्न पेदा होते 
हैं उन्हीं में से एक प्रश्न यह भी है। अतएवं यह बात सहसा ध्यान में नहीं 
आती कि यह प्रश्न-यह बात-किस सिद्धान्त के भीतर है । अथोत्‌ इसका 
सम्बन्ध स्वतंत्रता देनेवाले सिद्धान्त से है या स्वतंत्रता नदेनेवाले से । दोनों 
सिद्धान्तों के अनुकूल दलीलें पेश की जा सकती हैं । स्वतंत्रता देने के पतक्त 
में यह कहा जा सकता है कि जिस काम को मामूली तोर पर करने की 
मनाई नहीं हे उसे यदि कोई पेशे के तौर पर करने लगा, और उसकी 
मदद से वह अपना पेट पालने या फ़ायदा उठाने लगा, तो कया इतनेही 
से वह अपराधी होगया ? यातो आप उसको इस काम के करने की 
पूरी पूरी स्वतेत्रता ही दीजिये या उसको इसे करने से बिलकुल रोकही 
दीजिये | स्वतेत्रता-सम्बन्धी जिन सिद्धान्तों की सिद्धि के लिए इतना 
वादविवाद हुआ वे यदि ठीक हैं तो, समाज के रूप में, समाज को यह 
अधिकार नहीं कि वह व्यक्तिविषयक किसी बात को क़ानून के विरुद्ध 
कह सके | इसलिए वह समभाने बुकाने या सलाह देने के आगे नहीं जा 
सकता। इस विषय में यदि समाज कुछ कर सकता है तो सिफ्र इतनाही 
कर सकता है । अतएव हर आदमी को अधिकार है कि चाहे वह दूसरे 
को कोई काम करने की सहायता दे, चाहे न करने की । समाज उसे 
नहीं रोक सकता । यह दल्लील स्वतंत्रता देने के पक्ष में हुई । पर जो लोग 
स्वतंत्रता देने के पक्ष में नहीं हैं वे और ही तरह की दलील पेश करेंगे | वे 
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.  कंदेंसे कि यद्यपि यह सच है कि, जिन बातों से अकेले एकही आदमी 
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के हिंत या अहित से सम्बन्ध है, उनको रोकने, या सज़ा देने के इरादे से. 
पत्ता. के जोर पर, बुरा या भज्ञा ठठराने, का अधिकार समाज को नहीं 
हैं; तथापि समाज या सरकार को यदि कोई बात बुरी जान पड़े तो उसे 
इतना अधिकार ज़रूर है कि वह उसके बुरेया भले होने के अर््न को 
विवादास्पद समझे रहें | यदि यह सान लिया जाय तो जो लोग निरपेक्ष 
ओर पक्षपातहीन होकर नहीं, किन्तु अपने फ़ायदे के लिए---अपना पेट 
भरने के लिए--दूसरों को, समाज या सरकार की समझ के प्रतिकूल, 
उपदेश देते हें उनके उपदेश के असर से लोगों को बचाने के लिए यदि 
समाज या सरकार कोशिश करे तो वह कोशिश अनुचित नहीं कही जा 


सकती । जो लोग अपने फ़ायदे के लिए दूसरों को उपदेश देते हैं 


उनको बेसा करने से यथासम्भव . रोकना, ओर सब लोगों को जो मागै-- 
अच्छा या बुरा-पसन्द हो उसीसे उन्हें चलने देना, मुनासिब है। ऐसा 
करने से किसीकी कुछ हानि नहां। एक उदाइरण लीजिए ५ खेल से 
सम्बन्ध रखनेवाला क़ानून यद्यपि ऐसा है कि उसके अनुसार इस बात का 
निश्चय ठीक ठीक नहीं हो सकता कि कोन खल जा और कौन बेजा है; 
और यद्यपि हर आदमी अपने घर में, या परस्पर एक दूसरे 
के घरों में, या किसी ऐसी जगह जो चन्दे से खोली गई हो और 
जहां सिफ़े चन्दा देनेवाली मित्र-मण्डली इकट्ठा होती हो, जआ तक खेल 
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सकता है; तथापि सर्वेसाधारण के लिए जुआ खेलने के अड्डे खोलने की 
मनाई करना अनुचित नहीं | यह ज़रूर सच है कि इस तरह की मनाई से 
पूरी पूरी कामयाबी कभी नहीं हो सकती । क्‍योंकि पुलिस को चाहे 
जितना अधिकार दिया जाय, ओर वह चाहे जितनी सख्ती करे, तथापि, 
किसी न किसी बहाने, जुआ खेलने के अड्डे हमेशा खोले ही जाते हैं. । 
परन्तु इस तरह के जआ-घर छिपी हुईं जगहों में होते हैं और जो लोग 
उनके खोलते हैं वे इस बात की खबरदारी रखते हैं कि उनका पता कहीँ 
सरकारी अफ़सरों को न लग जाय |. इसलिए जो लोग पक्के जुआरी नहीं 
हैं, ओर ऐसे अड्डों की तलाश में नहीं रहते, उनको छोड़कर. और आद- 
मियों को उनका पता नहीं चलता | खुले मेदान जुआ खेलना मना करने 
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से, और लोग इस बुरी आदत से बचते हैं। समाज को इतनाही फ्रायदा 
काफी समझना चाहिए | इसके आगे जाने का उसे अधिकार भी नहीं | 
यह दूसरे पक्षवालों की दलील हुई । यह दलील बहुत मजबूत है-खूब 
सबल है। परन्तु यह कहने का साहस में नहीं कर सकता कि इस दल्लील 
के आधार पर सुख्य अपराधी को छोड़ देना ओर अपराध करने की उत्ते- 
जना दुनेवाले को सज़ा देना मुनासिब होगा । इसे स्वीकार करने में 
अन्याय होता है--बात नीतिविरुद्ध होजाती है | इस दलील के अनुसार 
काररवाई करने से कुटनापन करनेवलि को सज़ा होगी, पर व्यभिचार 
करनेवाला साफ़ छूट जायगा। इसी तरह जुआ-घर खोलनेवाला पकड़ा 
जायगा, पर जुआ खेलनेवाला बच जायगा । इसीसे इस विषय को अभी 
विवादास्पद रहने देना ही अच्छा होगा | इस दलील के आधार पर क्रय- 
विक्रय के मामूली व्यापार में दस्तेदाज़ी करना---अथों तू किसी चीज़ के 
बेचने या मोल लेने की मनाई कर देना--और भी अधिक अनुचित बात 
होगी । जितनी चीज़ें बाज़ार में बिकती हैं उनको बहुत अधिक खाजाने से 
नुक़सान होने का डर रहता है। परन्तु बेचनेवाला हमेशा यही चाहता है कि 
उसका बबक्रां बढ) आर लोग उन चीज़ों को खब खाये। अथाोत्‌ वह 
-बिकी हुई चीज़ों के दुरुपयोग कों उत्तेजित करता है। पर इस आधार 
पर शराब को बिक्री बन्द कर देना कभी उचित नहीं हो सकता। 
क्योंकि अधिक शराब पीकर उसका दुरुपयोग करनेवालों को 
उत्तेजन देने में यद्यपि दुकानदारों का फ़ायदा है, तथापि जो लोग 
शराब का सदुपयोग करते हैँ, अथोत्‌ उसे अच्छे काम में लगाते हैं, उनके 
लिए इन दुकानदारों की ज़रूरत भी है। परन्तु दुरुपयोग करनेवालों 
का जा ये लोग उत्तेजना देते हैँ उससे समाज की हानि ज़रूर होती 
हूं । यह हानि समाज के लिए बहुतही अनिष्टकारक है । इससे ऐसे 
दुरुपयोग को बन्द करने के लिए दुकानदारों से ज्ञमानत लेना या इक़रार- 
नामा लिखाना बहुत मुनासिब है । इस तरह के बन्धन से दुकानदारों की 
सतत्रता म दस्तंदाज़ी नहीं। हांती | पर, हां, यदि इस तरह के बन्धन से 
. समाज का कोई फ्रायदा न होता तो उसकी गिनती दस्तंदाज़ी में जरूर होती । 
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यहां पर एक ओर प्रश्न उठता है। वह यह है छि जो काम कर्ता के 
लिए हानिकारक दै उसेही यदि वह करना चाहे, और उससे किसी दूसरे 
का सम्बन्ध न हो, तो उसे उस काम को करने देना मुनासिब ज़रूर है। 
पर ऐसे काम का अप्रत्यक्ष रीति से प्रतिबन्ध करना गवनंभेंट के लिए 
उचित है या नहीं ? उदाहरण के लिए, शराब पीकर मतवाले होने के साधनों 
को कम करने, या शराब बेचने की दुकानों की संख्या कम करके शरा- 
बियों के लिए उसका मिलना कुछ कठिन कर देने, के उपायों की योजना 
करना गवनेमेंट को उचित है या नहीं ! ओर अनेक व्यावहारिक प्रश्नें 
की तरह इस प्रश्न के भी बहुत से भेद्‌ किये जाने की जरूरत हैं | नशे की 
चीज़ों पर इस मतलब से आधिक कर, अथोतन्‌ टिकस, लगा देना कि उनके 
मिलने में लोगों को कठिनता पड़े, एक ऐसी बात है जो ऐसी चीज़ों की 
बिक्री को बिल्कुलही बन्द कर देने से थोड़ीही भिन्न है। इन दोनों बातों में 
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बहुत कम फ़रक् है। अतएव, यदि ऐसी चीज़ों की बिक्री बिलकुलही बन्द कर देना 
उचित माना जायगा तो कर लगाना भी उचित माना जायगा, अन्यथा नहीं। जिस 
चीज़ की क्रामत जितनी अधिक बढ़ा दी जायगी उतनीही अधिक माने उन लोगों 
के लिए वह मनाई का काम देगी जो उसे, उतनी क्रीमत देकर, लेने का सामथ्ये 
नहीं रखते । परन्तु जो उसे उतनी क्रीमत देकर भी लेने का सामथ्य 
रखते हैं उनको, अपनी इच्छा ठप करने के लिए, मानों उत्तना दण्ड 
अंथोत्‌ जुरमाना देना पड़ेगा । समाज ओर व्यक्ति से सम्बन्ध रखनेवाले 
कुछ कतेव्य ऐसे हैँ जिनका पालन कश्ना क़ानून ओर नीति के अनुसार 
. हर आदमी का धम्म है। इन कतेज्यों को पूरा करने के बाद हर आदमी को 
इस बात का हक़ है कि अपनी बची हुई आमदनी को, अपने आराम के 
लिए, वह, चाहे जिस तरह, और चाहे जिस काम में, खर्चे करे | इन 
दुलीलों को सुनकर, (बिना अच्छी तरह विचार किये,शायद कोई यह कह्टे कि 
आमदनी बढ़ाने के लिए नशे की चीज़ों पर अधिक कर लगाना अनु- 
चित है | पर यह्‌ बात याद्‌ रखना चाहिए कि सरकारी आमदनी बढ़ाने 
की ज़रूरत होने पर बिना कर बढ़ाये कामही नहीं चल सकता। आमदनी 


बढ़ाने का एक मात्र यही उपाय है। बहुत से देशों में जो कर लगाया जाता 


२१६ स्वाधीनता, 
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है उसके. अधिक भाग को, अमग्रद्यक्ष रीति से, वसूल करने की ज़रूरत पड़ती 
है | अतएव खाने पीने की भी कुछ चीज़ों पर गबनेमेंट को लाचार होकर 
कर लगाना पड़ता है। इस कारण, ऐसी चीज़ों.के उपयोग की थोड़ी 
बहुत प्रतिबन्धकता ज़रूर हो जाती है। अथात्‌ क्रीमत बढ़ जाने से कुछ 
आदमी ऐसी चीज़ें मोल नहीं. ले सकते | यह उनके ल्लिए मनाई के ही 
बराबर है | इस कारण गवर्नेमेंट का यह्‌ घममे है कि. कर लगाने के पहले, 
वह इस बात का अच्छी तरह विचार करले, कि किन चीज़ों के बिना लोगों 
का काम चल सकता है ओर किनके बिना नहीं चल्ल सकता । जिन 
चीजों का उपयोग, एक नियमित मात्रा से अधिक, करने से लोगों की 
हानि होने का नि:सन्देह डर हो, उनपर अधिक कर लगाना गवनेमेंट का 
कतेठय हैं। अतएवं नशे की चीज़ों पर कर लगाकर यदि गवनमेट को 
अपनी आमदनी बढ़ाने की ज़रूरत हो, तो जितने कर से गवनमेट का 
काम होता हो, उतना कर लगाना उचित ही.नहीं, किन्तु प्रशस्ननीय भी है। 

यहां पर एक और बात का विचार करना है । वह यह, कि नशे 
की चीज़ों को यूनाधिंक पारिमाण में बेचने कां पूरा पूरा हक कुछ ही 
 आदमियों को देना चाहिए या नहीं | इसका जवाब उस काम के अनुसार 
होगा जिसके खयाल से बेचने का ग्रतिबन्ध किया गया होगा । 
अथोत्‌ जैसा काम होगा वेसाही जवाब भी होगां | जहां सब लोगों की 
आमद्‌ रफ़्त रहती हे---अथोत्‌ जो सावेजनिक जगहें हेँ-.वहां पुलिस रखने 
की ज़रूरत होती है | पर जहां मादक पदाथे, अथीत नशे की चीज़ें, बिकती 
हैं वहां तो पुलिस की ओर भी आधिक ज़रूरत होती है; क्‍योंकि समाज के 
. विरुद्ध जो अपराध होते हूँ उनका बीज बहुत करके ऐसीही जगहों में बोया 
जाता हें-वहीं ऐसे अपराधों की आधिक उत्पत्षि होती हे । अतण्व नशे 
की चीज़ों के बेचने का अधिकार सिफ़े उन्हीं लोगों को देना चाहिए जो 
सभ्य और अच्छे चालचलन के हैं, और जो अपनी भत्लमसी की जमानत 
दें सकते हैं | यदि बिकने की जगह पर ही लोग ऐसी चीजें ख्रचे करते हों 
तो इस बात का खयाल रखना ओर भी जरूरी बात है । दूकान खोलने 
ओर बन्द करने का ऐसा समय नियत कर देना मुनासिब होगा जिसमें 
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निगरानी रखनेवाले अक्सर, या पुलिस के अधिकारी, अच्छी तरह देख 
भाल कर सके । दुकानदार के अयोग्य होने, या जान बूककर उसके 
आंख छिपाने, से यदि बार बार झगड़े फ़साद हों, या जुर्म करने के इरादे 
से वहां लोग इकट्ठे हों, तो नशे की चीज़ों के बेचने का लाइसंस छीनकर 
दूकान बन्द कर देना चाहिए | इससे अधिक ओर कोई प्रतिबन्ध करना, 
मेरी समर में, तत््वद्ृष्टि से अन्याय होगा | एक उदाहरण लीजिए | शराब 
पीने के लालच को घटाने, ओर शराब की दुकानों तक पहुँचने में बाधा 
डालने, के इरादे से यदि दुकानों की संख्या कम कर दी जाय तो जो लोग 
शराब का दुरुपयोग करते हैं उनके कारण सब लोगों को तकलीफ़ उठाना 
पड़े । अथात्‌ ऐसा करने से कुछ आदाभेयों के कारण सब को शराब लेने में 
असुभीता हो और गेहूं के साथ घुन के भी पिस जाने की मसल पूरी हो जाय | 
इस तरह का प्रतिबन्ध सिफ्रे उस समाज के लिए उपयोगी ओर उचित हो 
सकता है जिसमें कामकाजी लोग लड़कों या असभ्य जंगली आदमियों की 
तरह अशिक्षित होते हैं; अतएव जिन्हें सविष्यत्‌ में स्वाधीनता पाने के 
योग्य बनाने के लिए, हर बात में, नियमबद्ध करने की ज़रूरत रहती है। 
परन्तु किसी भी स्वाधीन देश में मेहनत मजदूरी करनेवालों के साथ इस 
नियम के अनुसार खुले तौर पर बतौव नहीं किया जाता | और कोई 
आदमी, जिसे स्वाधीनता की सच्ची क्रीमत मालूम है, उनके साथ इस 
नियम के अनुसार बताव किये जाने की राय भी न देगा । परन्तु यादें 
उनको स्वाधीनता की शिक्षा देने, ओर स्वाधीन आदमियों की तरह उनके 
.. साथ बताव करने, के ओर सब साधनों की योजना निष्फत्ञ हुई हो, आर 
यह बात नर्ववाद सिद्ध होगई हो ककि उनके साथ वहीं बतोव मुनासिब 
है जो लड़कों के साथ किया जाता है, तो बातही दूसरी है। इस हालत में 
पूर्वोक्त नियम के अनुसार बतोव किया जा सकता हैं। जिस बात के 
बिचार की ज़रूरत हैं उसके विषय में सिफ्रे यह कह देना कि इसमें पृवाक्त 
नियम के अनूसार काररवाई होनी चाहिए सर्वेथा असज्भत है । क्योंकि 
कहने मात्र से यह नहीं साबित होता कि ओर सब साधनों के अनुसार 


बताब करने की कोशिश निष्फल हुई है | नहीं, उसकी निष्फलता को 


कण 


रद स्वाधीनवा 


सप्रमाण सावित करना चाहिए। आदमी अकसर यह कहते हैं कि हम 
लोगों में यही चाल है, अथया हम लोगों के यहां ऐसाही व्यवहार होता 
आया है | पर यह कहना कोई कहना है। इसमें कोई अर्थ नहीं। यह 
प्रताप म । इस देश में जितनी सभायें, संस्थायें या समाज हैं, वे सब 
असम्बद्ध बाता का समूह हैं । अत्णव जो बातें अतिबन्धदीन और परम्परा . 
प्राप्त राज्या में ही देख पड़ती चाहिएं वेहम लोगों केआचार और व्यवहार 
में घुस गई हैं | और सुशकिल यह है कि यहां की सभायें सब स्वाधीन 
हैं । इसलिए अतिबन्ध को बातों से नोौतिक-शिक्षा-सम्बन्धी लाभ भी, 
जैसा चाहिए, नहीं होता। क्योंकि काफ़ी तौर पर ऐसी बातों का प्रतिबन्ध ही 
नहीं किया जा सकता | 


इस पुस्तक भे, पहले कही पर, यह बात सिद्ध की जा चुकी है कि जिन 
बाता का सम्बन्ध और लोगों से नहीं हे उनके विषय में हर आदमी स्वतंत्र 
है | वह उन बातों को जिस तरह चाहे कर सकता है। इसी नियप्त के 
अनुतार यदि कुछ आदमी मिलकर एक समाज की स्थापना करें, और 
जिन बातों से उस समाज के भेम्बरों को छोड़कर और किसीका सम्बन्ध 
नहीं है, उनको यदि वे, एक दूसरे की अनुमति से, करना चाहें तो कर 
सकप हैं । ऐसा करने के लिए वे सर्वथा स्वतंत्र हैं | ऐसे समाज के मेम्बरों 
का राय से जब तक कोई फेरफार नहीं होता तब तक इस विषय में कोई 
बाधा नहां आती-अथात्‌ तब तक उनहीं स्वतंत्रता बनी रहती है | परन्तु 
राय एक एसी चीज़ हं कि वह हमेशा क्रायस नहीं रहती; वह बदला 
करती हैं-। अतएब जिन बातों स सिफ्र किसी समाज-विशेष ही का. सम्बन्ध 
हुँ उनके विषय से भी समाज के सब आदियों को परस्पर एक दुसरे से 

क़रार कर ले हिए.] इस तरइ का इक्करार हो जाने पर उनसे उस. 
पूरा कराना. मुनासिब हैं | पीछे से चाहे उस पूरा करने की उनकी इच्छा न 
है।। तो भी, नियम यही है, कि वे उसे अपनी इच्छा के विरुद्ध भी पूरा करें| 
उस सम्रयः उनको इच्छा . को परवा करना नन्‍्यायसद्भत नहीं । परन्तु 
जितने दृश हैं आय: सत्र को क़ानूनी क्िताओं से इस नियम के अपवाद 


कु 


पा जत हूं । अथात्‌ बहुत सी बातें एसी हैँ जिनके (विषय से इस नियम 





पाँचेंरों अध्याय, २१६ 


से काम नहीं लिय। जाता। जिस इक्तरार-जिंस प्रतिज्ञा--ले किसी तीसरे 
आदमी का नुक़॒सांन होने का डर होता है सिरे उसे ही न परा ' करने की 
जिम्मेदारी से वे नहीं बरी कर दिंये जाते; किन्तु जिस ग्रतिज्ञा से परस्पर 
दो आदर्भियों में से एक का भी नुक्सान होने का डर होता हैं उसकी ज़िम्में- 
' दारी से भी वे कभी कभी बरी कर दिये जाते हैं। उदाहरणाथे इँगलेंड 
र प्राय: दूसरे संघ्य देशों में भी, यादें कोई आंदसी रालास बनाये जान 
के लिए बिकने या बेचे जाने का इक्केरार करे, तो उसका वह इक्तरार व्यथे होगा 
ऐसा इक़रार न तो क़ानून ही के बल पर पूरा किया जा सकेगा ओर नलोक- 
सम्मति ही के बल पर | अपनी इच्छा के अनुसार लोगों के ऐहिंक जीवन 
गे यथेच्छ व्यवस्था करने के हक में इस तरह बाघा डालने का कारण स्पष्ट 
है | निजकी स्वाधीनता से सम्बन्ध रखनेंवाले इस चरम सीमा के उदाहरंण 


| इक 


आतत्॒न्ध करन का कारण ते आर भा आधक सट्ध है | जस बात स॑ 


हल, न 
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सरो का सम्बन्ध नहीं है उसके विषय में किसीकी स्वतन्नता में दस्तंदाजी 
करने का मुख्य कारण सिर्फ़ स्वतंत्रता-सम्बन्धी प्रेम है। जब केई 
आदमी ख़शी से कोई स्थिति-विशेष पसन्द कर लेता है तब उससे यह 
सूचित होता है कि उसे वह स्थिति इष्ठ, अथीत लामदायक, जरूर मालूम 
हैं होगी; अथवा, यदि यह नहीं, तो कम से केम वह सह्य, अथोतू 
सहन करने के लायक़, तो ज़रूर ही जान पड़ी होगी । अतएवं, सब 
वालों का बिचार करके, उसे उस कास को करने, अथवा उस स्थिति 
भें रहने देने, से ही उसका हित होगा । परन्तु जो आदर्मी गुलाम बनने 
के लिए अपने को बेचता है वह उसके साथ ही अपनी स्वतंत्रता को भी 
बेच देता है। अतएवं अपने तिजके सब कार्पों को स्वतेत्रता-पवक करने 
का उसे जो हक़ है उससे वह हाथ थो बेठता है | इसलिए जिस 
उद्देश्य से उसे अपनी मन-मानी व्यवंस्था करने देना न्याय्य 
सममा जाता है वह उद्देश्य ही उसके इस अकेले एक काम से निष्फत् 
हो जाता है । उस समय से उसकी स्वतेत्रता जड़ से जाती रहती है, 
और वह एक ऐसी स्थिति में पहुच जाता है, कि ख़शी से और किसी 
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सथ[]तिे मे रहन सं, जा बात वह अपन अलुकूछ कर सकता व उस स्थात स 


खडे अं 


| ३१० स्वाधीनतां' 


नहीं की जा सकतीं | स्वतंत्रता का यह उद्देश्य नहीं हे कि उसे पाकर खुद 
उसे ही कोई खो बैठे । स्वतेत्रता को बेच देना स्वतंत्रता नहीं कहलाती । 
यह कारणु-परम्परा बहुत व्यापक है; ये दलीलें दूर तक काम दे सकती 
हैं। गुलामी से सम्बन्ध रखनेवाला जो उदाहरण मेंने यहां पर दिया उससे 
इन दलौलों की गुरुता साफ़ जाहिर है। परन्तु संसार में रहकर बहुत 
दफ़े अपनी स्वतेत्रता को कम कर देने की ज़रूरत पड़ती है । अथोत्‌ 
अकसर ऐसे मोक्ते आते हैं जब आदमी को अपनी स्वाधीनता का श्रतिबन्ध 
करना पड़ता है। तथापि स्वतंत्रता को बिलकुल ही बेच देने की ज़रूरत 
नहीं पड़ती | स्वतंत्रता को बिलकुल बेच देने ओर उसका प्रतिब्रन्ध करने 
में बहुत फ़रक्न है | परन्तु जिन बातों से सिर्फ़ कती काही सम्बन्ध हे, उनको 
स्वतंत्रतापूवेक अपनी इच्छा के अनुसार उसे करने देना जिस सिद्धान्त 
का उद्देश्य है, उसीका यह भी इबद्देश्य है, कि जिन बातों का किसी तीसरे 
से सम्बन्ध नहीं हे उनके विषय में, यदि लोग परस्पर एक दूसरे स किसी 
तरह का इक़रार कर लें तो, उस इक़रार से छूटने के लिए भो उनको स्वतंत्रता 
होनी चाहिए | जिस इक़रार से रुपये पेसे का सम्बन्ध है उसको 
छोड़कर और कोई प्रतिज्ञा एसी नहीं है जिसके विषय में यह कहा 
जा सके, कि परस्पर एक दूसरे की सम्मति के बिना, दो आदमियों भें 
से जिसकी इच्छा हो वह, उस प्रतिज्ञा स अपने को मुक्त न करे । 
बैरन हम्बोल्ट, जिसकी परमोत्तम पुस्तक से मेंने पहल, कहीं पर, एक जगह, 
एक अवतरण दिया हैं, कहता है कि जो प्रतिज्ञायें शारीरिक सम्बन्ध 
या शारीरिक मेहनत के विषय में की जाती हैं उनका एक नियत समय 
तक के ही लिए करना चाहिए | यह नहीं कि वे सदा स्वदा के लिए 
की जायें | यददि ऐसी प्रतिज्ञाओं को कोई हमेशा के लिए करे भी तो भी 
क़ानून की दृष्टि से वे नाजायज़ समझी जायेँ । ऐसी प्रतिज्षाओं में से 
विवाह-बन्धन की प्रतिज्ञा सब से अधिक महत्त्व की है। यह एक ऐसी 
प्रतिज्ञा है कि अतिज्ञा करनेवाले दोनों आदाभैयों, अथोत्‌ ख्री-पुरुषों, 
. का मन यदि अच्छी तरह न मिला तो यह व्यर्थ जाती है। इस बन्धनरूपी 
. पतिज्ञा के विषय में यह बहुत बड़ी विशेषता है । अतएव यदि दो में से 
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एक का भी पअन न मिला, और ख्री अथवा पुरुष ने विवाह-बन्धन खे मुक्त 
होने की इच्छा जाहिर की, तो उसे वैसा करने देना चाहिए। इस बन्धन 
से छूटने के लिए किसी तरह की बाधा डालना मुनासिब नहीं । यह विषय॑ 
बहुत बड़े महत्व ओर मभूगड़े का है । इससे इस निब्रन्ध के बीच में इसका 
विवेचन विस्तार-पूवेक नहीं किया जा सकता | अतएव दृष्टान्त के तौर पर 
इसकी जितनी ज़रूरत थी उतनी ही का उल्लेख करना में यहां पर बस 
समभता हू | यह विवेचन बहुत ही संक्षिप्त ओर सिद्धान्तरूपी हैं । इसीसे 
प्रमाण देने के बखेड़े में न पड़कर हम्बोल्ट साहब ने सिर्फ निर्णयरूपी 
सिद्धान्त देकर इस विषय को समाप्त कर दिया है | यदि विवाह-बन्धन- 
विषयक यह विवेचन सिद्धान्त के रूप में न होता, तो इस बात को 
वह ज़रूर क़बूल कर लेता, कि इतने थोड़े में ओर इतने सीधे सादे तौर 
पर, इसका निणय नहीं हो सकता । जब कोई आदमी साफ़ साफ़ 
प्रतिज्ञा करके, अथवा किसी विशेष प्रकार का व्यवहार करके, दूसरें 
के मन में यह विश्वास पेदा कर देता है कि में अमुक 
तरह का बतांव तुम्हारे साथ करूंगा; अतएबव जब इस प्रतिज्ञा के भरोसे 
उस दूसरे आदमी के मन में नई नई उस्मेदें पेदा हो जाती हैं, नई नई 
अटकलें वह लगाने लगता है, ओर अपने जीवन के कुछ हिस्से को वह 
एक नये सांचे में ढालने लगता है; तब नीति की दृष्टि से पहले आदमी के 
सिर पर दूसरे आदमी के सम्बन्ध सें एक नई तरह की ज़िम्मेदारी आ 
जाती है। यह ज़िम्मेदारी, कारण उपस्थित होने पर, रद की जा सकती 
है-मेट दी जा सकती है; पर यह नहीं कि जब जिसके दिल में आवे उसे 
सेट दे | उसपर विचार ज़रूर करना होगा | विचार में सबल कारण 
उपस्थित होने पर, वह रद की जा सकती है । इसके सिवा, दो आदमियों 
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में आपस की प्रतिज्ञा से उत्पन्न हुए सम्बन्ध का यदि तीसरे आदमियों 


पर कुछ असर हुआ; अथवा, यदि, उसके कारण, तीसरे आदमियों की 
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थति, में कुछ फेरफार हो गया; अथवा यदि, जेसे विवाह 
में होता है, तीसरे आदमी (संतान) नये पैदा हो गये तो उन तीसरे आद- 


मेयों से सम्बन्ध रखनवाती कर्तव्यरूपी एक नई ज़िम्मेदारी भी उन 
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दोनों आदमियों पर आा जाती है| अतएव दो आदमी परसंपर 
जो ग्रतिज्ञा करते हैं उस प्रतिज्ञा के तोड़ने या पूरा करने ही पर 
इस नई ज़िम्मेदारी का निवाह, या निर्वाह करते का तरीका, बहुत कुछ 
अवलम्बित रहता है। यहां पर तोसरे आदमियों से मतलब, परस्पर प्रतिज्ञा 
करनेवाले दो आदमियों को छोड़कर, ओर आददमियों से है। इस पार- 
हपरिक प्रतिज्ञा, या इक़रार, के विषय में जो कुछ मन लिखा उसका यह 
अथ नहीं, और में इस अथ को क़बूल भी नहीं करता, कि इस नई 
ज़िस्मेदारी के खयाल से प्रतिज्ञा करनेवालें को अपनी प्रतिज्ञा का पातन 
चाहे कितना ही नुक़सान क्‍यों न हो, करना ही चाहिए | मेरा मतलब सिरे 
इतना ही है कि इन बातों का विचार करना चाहिए। अथोत्‌ इस तरह की 
प्रतिज्ञा के सम्बन्ध में तीसरे आदमियों के हिवाहित पर ध्यान देना बहुत 
ज़रूरी बात है | हम्बोलट के कहने के अनुसार यदि यह बात मान भी 
ली जाय कि क़ानून की रू से कीहुई प्रतिज्ञा के तोड़ने के हक़ में क्रिसी 
तरह का फरक्र डालना सुनासिब नहीं, तो भी प्रतिज्ञा करनवालों के नेतिक 
हक़ में ज़रूरही फ़रक् पड़ जाता है । जिस इक़रार-जिस प्रतिज्ञा--का 
तीसरे आदमियों के हिताहित से बहुत घता सम्बन्ध हो, उसे करने के 
पहले दोनों आदमियों को चाहिए कि वे इन सब बात्तों का अच्छी तरह 
विचार कर लें । पर यदि इस तरह का विचार कोई न करे, ओर उसकी इस 
भूल के कारण तीसरे को कुछ हानि पहुँच, तो हानि की नेतिक ज़िम्मेदारी 
सके सिर पर है। स्वतंत्रता के व्यापक सिद्धान्तों को उदाहरण द्वारा 
व स्पष्ट करने के इरादे सेही मेने इतना विवेचल किया | अन्यथा इस 
पय में इनना लिखने की कोई जरूरत न थी। क्योंकि विवाह-बन्धन 
सम्बन्ध में विशेष बाद-विवाद करने से यह सूचित होता है, कि विवाह 
 प्रात्तेज्ञा से बद्ध हानेवाले तरुण ख्ली-पुरुषों के हिताहित की परवा कोई 
ज़ नहीं; उनके भावी बाल-बच्चा के हिताहेत की ही परवा सब कुछ हू. 
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में पहले ही कह चुका हूं कि सव-सम्मत ओर व्यापक सिद्धान्तों के न 
होने से जिन बातों की स्वतेत्रता न देना चाहिए उनकी स्वतंत्रता तो अमर 
दी जातो है और जिनकी देना चाहिए उनकी नहीं दी जाती । अवीचीन योरप 
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भेंएक बात एसी हें जिसके विषय सें लोगों के स्वतंत्रता-सम्बन्धी 


मनोविकार बहुतददी प्रबल हैं; परन्तु उस बात की स्वतंत्रता देना 
मेरी समझ में, अनुचित है | जिन बातों से औरों का सम्बन्ध नहीं उनको 
यथच्छ करने को हर आदमी को स्वतंत्रता है; परन्तु यदि कोई 
आदमी दूसरों के काम-काज को, अपना ही सममभने के बहाने, उसे करना 
चाह तो उसका प्तिबन्ध ज़रूर करना चाहिए | इस विषय में उसे सन्त- 
माना बात करने की स्वतन्त्रता देना भुनासिब नहीं। निजसे ही विशेष 
सम्बन्ध रखनवाल काम-काज कावेषय भें, हर आदमी को स्वतंत्रता देना जैस 
गवनमट का कठंव्य हैँ, वंसही उसका यह भी कतलंव्य हैं; कि।जसकाी उसन 
दूसरा पर हुकूमत करने का अधिकार दिया है, उसपर वह अच्छी तरह 
निगाह रकखे | अथोतू वह इस बात को देखती रहे कि उसके अधिकारी 
अपने अधिकार का दुरुपयोग तो नहीं करते । परन्तु कुटुम्ब के आदमियों 
का परस्पर एक दूसरे से जो सम्बन्ध होता है उसके विषय में गवर्नभेंट 
अपने इस कर्तेव्य का बहुत अनादर करती है | संसार में जितनी महत्त्व 
की बातें हूं वे सब मिलकर भी इस कुटुम्ब-सम्बन्धी बात की बराबरी 
नहं। कर सकती । इसका श्रभुव हर आदमी की झुख-सामग्री पर पड़ता है । 
पर्न। पर पति प्राय; बादशाह की तरह हुकूसत करता है | पर इस विषय 
में, यहां पर, विस्तार-पूर्वक लिखने की जरूरत नहीं । इसके दो कारण 
हैं । एक तो यह के सि्रियों को वे ही हक्क मिलने चाहिएं जो पुरुषों को 
मिले हैं, ओर क़ानून जैसे ओरों की रक्षा करता है बेस ही उसे खियों 

भी रक्षा करना चाहिए। वस इसस अधिक और कुछ न चाहिए | 
ने ही से जियों के सम्बन्ध की बुराइयां रफ़ा हो जायँगी | इस व्षिय 
२ आधिक न छिखने का दूसरा कारण यह हे के स्ियों पर चिरकाल से 
(नेवले अन्याय के जो प्रष्ठपोषक हूँ वे इस बात ही को नहीं क़बूब 


अधामिर 


(नेवाऐं 
करते कि छवियों को भी स्वतंत्रता देना चाहिए | वे खुले मेदान कहते हैं 
कि स्लथियों पर पुरुषों की सत्ता होने ही में समाज का कल्याण हैं | अतएव 
विवाद किस बात पर किया जाय ! सच पूछिए तो सनन्‍्तान के सम्बन्ध 
भें मा बाप को जो स्वतंत्रता होनी चाहिए उसको ठीक ठीक कल्पना हों 
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लोगों को नहीं है; और यदि है मी तो वह कल्पना यथास्थान नहीं 
कै । अथीत उस स्वतंत्रता का जैसा प्रयोग होना चाहिए बेसा नहीं होता । 
यही कारण है जो सनन्‍्तान-विषयक अपने कतेव्य को पालन करने में 
गवर्नभेंट को अनेक विन्न ओर बाधाओं का सामना करना पड़ता हैं । 
लोगों को इस बात का इतना अधिक पक्षपात है-उनको इस बात की इतनी 
अधिक हठ है-फि उनकी राय में सन्‍तति पर मा बाप की पूरी ओर 
नन्‍्य-साधारण सत्ता है। वे कहते हैं कि इस सत्ता में ज़रा भी दस्तं- 
दाज़ी करने का किसीको अधिकार नहीं। इन बातों को सुनकर यह 
ख़याल होता है कि “ आत्मा व जायत पुत्र: >अथोत्‌ पता का आत्सा 
का ही दूसए रूप पुत्र है-यह उाक्ति आलक्कारिक नहीं, किन्तु अक्षरश: सच 
। ख़द बाप की स्वतंत्रता में चाहे जितनी दस्तंदाजी हो, इसकी लोग कम 
परवा करेंगे | पर बेटे के सम्बन्ध में, बाप को लोगों ने जो स्वतंत्रता दी हूँ 
उसमें जरा भी दस्तंदाज़ी होते देख लोग आपे से बाहर हाजाते है। 
इससे स्पष्ट है कि स्वतत्रता की अपेक्षा लोग सत्ता की क्रीमत आधिक 
सममते हैं | उदाहरण के लिए सन्तान की शिक्षा की बात पर ।वेचार 
कीजिए | क्‍या यह एक स्वयासेद्ध बात नहीं हैँ [के जितने मनुष्य जन्म ल 
उनको एक नियत सीमा तक शिक्षा देने के लिए सब लोगों को बाध्य 
करना गवनेमेंट का काम है? परन्तु क्‍या एक भी ऐसा आदमी है 
जिसे इस सिद्धान्त को क़बूल करने और निडर होकर प्रसिद्धिपूतक जाहिर 
करने में संकोच न होता हो ? शायद ही कोई इस बात को न क़बूल 
करेगा के किसी प्राणी को पैदा करके उसे संसार में अपने, और दूसरों 
से सम्बन्ध रखनेवाले, व्यवहारों को अच्छी तरह करने के योग्य बनाने 
के लिए उचित शिक्षा देना मा-ब्राप का (अथवा आजकल की रूढ़े ओर 
क़ानून के अनुसार बाप का) सब से बड़ा कतंव्य हैं। इस बात को यद्यपि 
सब लोग कबूल करते हैं; यद्यपि वे इं८ बात को निःसन्देह मानते हैँ के 
इतनी शिक्षा देना बाप का परम कतेंव्य हे; तथापि इस देश में ढूंढ़ने से 
शायद ही कोई आदमी ऐसा 'भैले जो इस बात को शान्तचित्त होकर सुन 
ले, कि इस कतेव्य को पूरा कराने के लिए बाप को लाचार करना 
चाहिए-अथोत्‌ यदि बह खुशी से इसे पूरा न करे तो उसपर बल्ल-प्रयोग 


_ड हवा, २४ 


पाचवा अध्याय, २२५- . . 
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किया जाय | अपनी सन्तति को शिक्षा देने के लिए मेहनत करने या 
किसी तरह का नुक़सान उठाने की तो बात ही नहीं, उलटा बिना कोड़ी 
पैसा खच किये भी शिक्षा का प्रबन्ध कर देने पर, यह बात बाप की 
मरज़ी पर छोड़ दी गई है, कि उसका जी चाहे तो वह अपने लड़के 
लड़कियों को शिक्षा दिलावे ओर न जी चाहे तो न दिलावे * इस बात 
को लोग अब तक क़बूल नहीं करते कि लड़कों को जीता रखने के लिए 
भेजन वख इत्यादि की ही नहीं, किन्तु उनको पढ़ाने ओर मानसिक 
शिक्षा देने की भी काफ़ी शक्ति यदि बाप में न हो, तो लड़के पेदा करना 
माने। उन अभागी लड़कों के, ओर समाज के भी, विरुद्ध बहुत बड़ा 
सैतिक अपराध करना है; और यदि बाप अपने इस कतेव्य को न पूरा करे 
_ तो, जहांतक हो सके, उसीके सच से लड़कों की शिक्षा का प्रबन्ध 
बलपूवेक कराना गवर्नमंट का कतव्य हैं । 

यदि यह सिद्धान्त एक बार कबूल कर लिया जाय कि बलपूत्रक 
स,वेजनिक शिक्षा दिलाना गवर्नंमेट का काम हूँ ता, कैसा आर किस 
तरह शिक्षा देनी चाहिए इत्यादि, बखड़े की बात और काठेनाइया हमशा 
के लिए दर हो जायें। इन्ही मंकटों और काॉठेनाइया के कारस 
आज कल जदा ज़दा पन्‍थों ओर सम्प्रदायों में झगड़े हो रहे हैं ।इस 
सिद्धान्त के अनुसार काम शुरू कर देने से ये झगड़े भा दूर हा जायग 
और जो श्रम और समय खद शिक्षा के काम में लगना चाहिए वह ।शैक्षा- 
विषयक वाद॑-विबाद में व्यथे भी न जायगा । यादें गवनसठ 
यह फ़रानून जारी कर दे कि प्रत्येक बच्चे को अच्छी रक्षा मिलना 
' ही चाहिए, तो इस काम में उस जो मेहनत पड़ती है वह बच जाय । 
इस बात को गवनेसट सा-बाप- पर छाड़ द्‌ कि जहाँ ओर जिस तरह स 
उनको सुभीता हो अपने बच्चों की शिक्षा का वे प्रबन्ध कर | कस देकर 
गवर्भमेट सिप्नी ग़रीब आदमियों के लड़की की मदद करे, और जिनका काई 
घारिस न हो उसकी-शिक्षा में जो ख्चे पड़े वह भी सब वहाँ दे | 
इस बात के प्रतिकूल काई उचित आक्षिप नहीं हा रूकत कि शवनमभेट को 
प्रजा के द्वारा शिक्षा दिलानी चाहिए। हां, याद, गवनमट श्ज्षिा का 


फ्ि 
चर 
है 


स्वाधीनतां, 


हक" 


आफ 
शा 
हि 


साथ प्रबन्ध अपनेईी हाथ में ले, तो उस प्रबन्ध के ग्तिकल आज्षिप 
कु 


ज़रूर हो सकत हू | अपने लड़का को शिक्षा दने के लिए लोगों को 
] 
मजबूर करना एक वात है, आर (शक्षा- | सारा अनजबन्ध ख़दहा करत 


बेठना दूसरी बात हू । दोनों में बहुत अन्तर है। शिक्षा-सम्उन्धी सत्र तरह 
का, या बहुत कुछ, प्रबन्ध जद करना गवनमेट को उचित नहीं | इस 
बःत को में ओर लोगों से भी अधिक बुरा समझता है । 
स्वभाव को विलचणता, मत की भिन्नता आर बताव- की विचनच्नता 
के माहात्म्य के विषय में जो कुछ मेंने कहा है उससे शिक्षा की .विचित्रता 
भा हूँ | सच तो यह हू कि शेक्षा को विचित्रता की महिमा और 


सी आधिक है | वह अनिवचनीय है | उसका बयान नहीं हो सकता | जैसे 


| 
जुदा जुदा राय, वतोवब और स्वभाव का होना जहूरी है वैसे ही जुदा 
४ ७. 65 तर ज़रू 8३ 3६६ 
जुदा तरह की शिक्षा का हाना भी ज़रूर है, ओर बहुत ज़रूरी है ।! 


गव्ननेधेट के ह्वारा एकदा तरह की शिक्ष| का ज.री होता मानें। सब आद- 
भियों को एक सा कर डालना, अथवा एकही सांचे में ढालना, है । गवर्नमेंट 
से सम्पन्ध रखनेव्राले लोगों में स जिनका पक्ष प्रवल्ल होता हैवे जिश्त 
तरह के सांचे को पसन्द्र करते हूँ उस्ती तरह का बह बनता है । अथोत 
उनको जिस सांचे को शिक्षा अच्छी लगती हे उसीकओ देने का वे प्रबन्ध 


करत हूं । चाह राजा ग्रवज्ञ है, चाह धम्म।धिका तू पादरा-दल प्रबल 
हा, च.ह सरदार लाग ग्रवत्न हा, चाह वतेमान पुश्त भें से अधिक आद- 
भियों का कोई समृह प्रचख द्वो-यात वह्दी होंगी | अर्थात्‌ को जिम 


सांचे की शिक्षा पसन्द होंगी वह उसीको .जारी करेगा । जो जितना 
आवधेक प्रबल ओर हुकूमत में जितना अधिक कामयाब होता है उस्धका 
सांचा भी उतनाही अधिक प्रव्ल ओर नमूनदार होता है | रूमाज का 
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ओर शरीर डसीके प्रतित्रिंब हो जाते हैं। अर्थात्‌ मन और शरीर 


् 


दोनों से सारा समाज उस राजकीय प्रबल पक्त के द्ाथ बिक सा जःता है-- 
वह उप्का शुल्ञाम सा हा जाता है। यादें गवनमंट अपनी इच्छा के 
अनुसार शिक्षा दना, और उसका प्रब्ग्ध-सूत्र भी अपने हाथ में रखनाही 

है तो नमूने के तौर पर पहले | करना चाहिए । अर्थात्‌ परीक्षा 


पोचवों अध्याय, 


,९ 
<4 


तौ रु कि रः घर कर >57 इक, शि कर क्र कर 
के तौर पर आर लोग जेसे जुद्य जद। तरीके से शिक्षा देते हैं बस 
गवनमेंट को भी करता चाहिए । ऐसा करने से जहां ओर लोगों के जारी 


किये हुए शिक्षा के तरीक्े| की जांच होगी वहां गवनमेंट के तर्राश की भी 


साई 


्फ 


जि 


- श्र च्ग कप व ; हर 
हें। जायगी और उत्तके गुण-शोष मालूम है। जायेंगे। बहुतही अच्छा हो 
यदि गवबरनमेंट अपनी शिक्षा के वर्रीके को सब से उत्तम करके बतलाबे, 


जिसमें और लोगों को उससे उत्साह ओर उत्तेजना मिले, ओर वे भी 
उती तरीके को आदश म.नकर अपने अपने तर्रीके में सुना|सब फेरफार 
करें | यदि किसी समाज की दशा यहां दक बुरी हा--यद्धि किसी समाज 


कर क जआ जि शी 


की उन्नति इस दरज तक पीछे पड़ी हुई हो--कि शिक्षा की किसी अच्छी 
रीति को वह निकाल ही न सके, अथवा निकाहने की इच्छा ही उसे न 
हो, तो बात दूसरी है | इस दशा में शिक्षा का प्रवन्ध गवर्नभण्ट को 
करनाही होगा | जब ठयापार ओर उद्योग धन्धे के बड़े बड़े ' काम करने 
वी यथे।सित शक्ति लोगों में नहीं होती तब लाचार होकर गवनेमेण्ट 
को ही ऐसे काम करने पड़ते हैं| उसीा तरह, समाज की दीन दशा में 
गवनमेण्ट स्कूल, कालेज और विश्वविद्यालय खोलकर उनकी जारी रक्खे | 
समाज की सन्‍्तति को तिलकुल ही शिक्षा न मिलना सी बुरा है और 
एकही तरह की शिक्षा मिलना भी बुरा है । परन्तु पहली की अपेक्षा 


३ ] को 


दसरी बात कम हानिकारक हूँ । इसस जब तक समाज का दशा रस 


[क्ष 


सुधरे तब तक थोड़ी दानिद्दी सही | पर, गवनमेण्ट की मदद से शिक्षा 
देने के लिए यदि देश में काफी आदमो मिलते हों, ओर वे उस काम के 
ल्षिए लायक़ सी हों, तो सब लोगों की इच्छा के अनुतार जुदा जुशा तरह 
की वेसी ही अच्छी शिक्षा देने के लिए भी वे ज़रूर राजी हत। अतएव 
सब लोगों को अपने अपने लड़कों को शिक्षा देवीही चाहिए, इस तरह 
का एक क़ानन वनाकर गवर्नभेण्ट को चाहिए कि वह ऐस अ.दासया का 
चत उत्तेजन दे और जो लड़के स्कूल का खचे ख़द न दे सके उन्हें बह- 
खर्चे भी देने की उदारता दिखावे । बस गवनंमंण्ट का कर्तव्य सिर्फ 
इतनाही है । का है 
है क्रायदा जारी करने के लिए-इस क्लानून को अमल . भ लान के 
लए-गवर्न मेण्ट को चाहिए कि वह थोड़ीही उम्र में सतव॒ वच्चों को पराक्षा 


अक्म्म्मकु 


श्श्८ं स्वाधीनतां, 


का प्रबन्ध करे | इस काम के लिए यहीं साधन सब से अच्छा है| गवने- 
मेण्ट को उम्र की सीमा नियत कर देना चाहिए और देखना चाहिए 
छ्वि उस उम्र में हरएक बच्चा लिख पढ़ सकता है या नहीं। बच्चे से यहां 
मतलब लड़का और लड़की दोनों से है | यदि परीक्षा में कोई बच्चा फेल 
हो जाय अथोत्‌ वह लिख पढ़ न सके तो, मुनासिब कारण न बतला सकने पर, 
बाप पर गवर्भेण्ठ नियत दण्ड करे | इस दग्ड को वह, ज़रूरत 
सममभे तो, बाप से मेहनत के रूप में ले ओर बचे को उसीके ख़चे से स्कूल भेज- 
बावे। यह परीक्षा हर साल ली जाय और परीक्षा के विषय धीरे धीरे बढ़ाये जायें | 
ऐसा करना मानें सब लोगों को मजबूर करना होगा कि उन्हें 
अपने बच्चों को अमुक दरजे तक अमुक प्रकार की शिक्षा देनीही चाहिए 
ओर उस शिक्षा का संस्कार उनके मन पर होनाही चाहिए। इसके सिवा 
सब विषयों में ऊँची ऊंची परीक्षाएं नियत करना चाहिए जिनमें शामिल 
होना लोगों की खुशी पर अवलम्बित रहे । जो इन परिक्षाओं को पास 
करलें उनको सरटीकफ़िकटें दी जायें | गबनमेण्ट को मुनासिब हे कि इस 
परीक्ष-प्रबन्ध के द्वारा वह जन-साधारण की राय के ग्रतिकल कोई काम न 
करे। गवनभेरट की अनुचित दस्तंदाज़ी को रोकने के लिए, ऊंचे द्रजे तक की 
परित्षाओं में, निश्चित शास्त्रों ओर निश्चित बातों से ही सम्बन्ध रखनेवाले 
विषय रहें । ऐसा करने से विवाद के लिए जंगह न रहेगी-मिन्न मत होने 
का डर न रहेगा। भाष। ओर उसके प्रयोग का सिफ्रे इतनाही ज्ञान होना 
चाहिए जितने से परीक्षा के विषयों को समझने ओर सवालें का जवाब 
देने में सुभीता हो | धम्मे, राजनीति या और ऐसेही वादग्रस्त, अथोत 
झगड़े के, विषयों में परीक्षा लेते समय इस तरह के सवाल न पूछने 
चाहिएं कि कोई विशेष प्रकार फामत ठीक है या नहीं | सवाल इस तरह के 
होने चाहिएं कि किस ग्रन्थकार ने किस आधार पर-- किन प्रमाणों के 
बल पर-अमुक मत का ठीक होना सिद्ध किया है; और उस मत को किस 
पन्‍थ या किस सम्प्रदाय ने क़बुल किया है।इस तरह की काररवाई से 
वादग्रस्त विषयें: के सम्बन्ध में वतेमान समय के उन्नतिशील जन-समूह 
_ की जैसी स्थिति है वेसीही बनी रहेगी; उससे बुरी न हो सकेगी । अर्थात 


पाँचवों अध्याय: २२९ 


छा 


इस तरह की परीक्षाओं के कारण उत स्थिति में कोई फरक ने पड़ेगा 


न्का-डाहपदापक-. 


उधकी अवनति का डर न रहेगा जो लोग सवातन अयीत्‌ रूड़ धम्पे के 
अजुयायी होंगे उनको उप्त धम्मे की शिक्षा मिलेगी और जो किसी और 


धम्मे के अनुयायी होंगे उनको उस धर्म की शिक्षा मिलेंगी । अथोत्‌ 

जितका जो धम्मे होगा उसे उस धम्मे को छोड़ने की शिक्षा न दी जायगी। 

यदि लड़कों (या लड़कियों ) के माँ बाप को कोई उज न हो तो जिस 
2 


बिक रे 40 . 2". कप ५. ०५७ 
स्कूल में ओर और विषयों से सम्बन्ध रखनेवाल्ली शिक्षा दी जाय उसीमें 


जा! 
अफलकननतक्ा, 


धम्में-सस्बन्धी शिक्षा भी दी जाय। जिन बातों के विषय में विवाद है, अर्थात्‌ 

नह जे ०५ | ९ मी ५ 
जो विषय वादग्रस्‍्त हूँ, उनके सम्बन्ध में जनस्रमुदाय की राय में दस्तंदाजी 
करने का यत्न करना गव्नेमेण्ट को मुनासित्र नहीं। इस तरह की दस्तंदाज़ी 


से बहुत नुक्सान होता है। परन्तु किसी भी जानने लायक़ विषय के. 
सिद्धान्त सुनने ओर समझने भर का ज्ञान विद्यार्थियों को हो गया है या 
नहीं, इस बात की परीक्षा लेना, और उसमें पास होने पर सरटीकिकट 
देना, दस्तंद।जी नहीं कहलाती । जो लोग तत्वविद्या सीखते हैं उनके 
लिए लाक# ओर कांती। इन दोनों के सिद्धान्तों को जानकर, उनसे 
पास ह्वो जाना, हिंतडी की बात है, अद्दित की नहीं | इप्त विषय में इस 
बात की बिलकु्ष परवा न करना चाहिए कि इनमें से किसीके मत से 
पढ़नेवाले का मत मिज्ञता है या नहीं । विद्यार्थी का मत चाहे इनमें से 


की 


किर्सके मत से भिले, चाहे न मिले, लाभ उसे ज़रूर होगा और बहुत 
* लाक नाम का एक महा विद्वान तलज्ञ सन्नहवीं सददी में हो गया है । उसका 
जन्म इंगलेड में हुआ था । अनुमव के सम्पन्ध में उसने अनेक ग्रन्थ ठिखे हैं । उसके सारे 
ग्रन्थ प्रायः तल-शाखत्र पर हैं | वह बहुत बड़ा दाशनिक पंडित था । कल्पनाओं का संयोग 
किसे कहते हैं मानुषी बुद्धि क्या चीज है £ ज्ञान की मच्यीदा क्‍या हैं £ भाषा की प्रभुता 
ज्ञान पर कैसी और कितनी होनी चाहिए ? इन्हीं विषयों पर उसने बड़े बड़े अन्य लिखे हैं । 
| कान्‍्ती जमवी का अतिद्ध तत्ववेत्ता है। उसका जन्म १७२४ में हुआ था और 
मरण १८०४ में ।पहले उतने ज्योतिःशासत्र, येत्रशाख और पदार्थ-विद्या पर ग्रन्व॒लिखे। इसके 
बाद उसने अध्यात्मविद्या का अध्ययन किया और उसी विषय के ग्रन्य लिखे । विचार-शक्ति 
के ऊपर उसके अन्थ बहुत प्रसिद्ध हैं। पहल योरप में तलशाख के आधार धम्भ-वाक्य थे। 
पर कांती के ग्रन्थ देखकर लोगों की श्रद्धा वेसे तत्वशास्र से हट गई। तब से विचार« 
शक्ति के आधार पर बने हुए तलशञाज्ञ की महिमा बढ़ी । द 


२३०५ द  स्वाघीनंता, 


ञऊ_ ऊझ चर डि हो चर का # ७५४ छ 
होगा | मेरा तो मत यह है कि क्रिश्चियत धन्मे के ग्रवण। या चत्तों में 


यदे क्रिती नास्तिक की परीक्षा ली जय तो भी अतावित नही।--ते। भी इस 
बात के प्रतिकू ह कोई मुनासित्र दर्लील नहीं पेश की जा सकती । पर, हा 
इस बात को स्वीकार करने के लिए लाच:र नहीं कए्ता चाहिए कि क्रिश्वि- 
यन लोगों के घधम्म-त्रत्तवें! पर सेरा विश्वास है। मेरी समझ में ऊँचे दरजे 
की परीक्षाएं विद्याथी की मरज़ी पर छोड़ देता चाहिए । यदि उसकी 
खुशी हो तो वह इत्त तरह की परीक्षाएं दे ओर यदि न होतो नदे। 
जितते रो ज्ञगर -- जिदने उग्योग--हें उनके त्िषय को शिक्षा देने में गवरनेमेण्ट 
को दस्तंद/ज्ञी न करना चाहिए | अध्यापकी का काम करने की इच्छा 
रखनेवालों की शिक्षा में भी उप्ते बाधा न डालनी चाहिए। यदि गवनमेरण्ट 
यह नियम कर दे कि इस पशे के लोगों को अमुक दरजे तक पढ़ेनाहो 
चाहिए तो परिणाम वहुतही मयझ्भुर होगा। इस विषय में मेश। ओर हम्वे।ल्ट 
का ( जिसका जिक्र पहले आचुका है ) मत एक है। मेरी राय यह 
है कि जो लोग विज्ञान या किसी व्यापार, रोज़गार या पेशे की शिक्षा 
पाकर परीक्षा देना चाहें ओर परीक्षा में वे पास हो जायें, गवनमेंट 
उनको ख़शी से सरटीफ़िकेंट और पदक दे | परन्तु जिन लोगों ने ऐसी 
परीक्षा न पास की हो उनको उनका ईप्घत रोज़गार करने से रोकना उदच्त 
मुनासिब नहीं। यदि सब लोग परीक्षा पास करनेवालें। को अधिक पसंद 
करें, अतएत्र इसले यदि न पास करनेझलों का लुक्तान हो जाय, तो 
उयाय नहीं | पर परीक्षा पास करनेवाले! की जीविका के सुर्भीते के लिए 
गवर्भेट कोई विशेव नियम न बसे; सिर्फ उन्हें सगटीक्रिेंट या पदुक 
देकर वह चुप हो जय । 

स्वतेत्रता के सम्बन्ध में लोगों ' की कल्वनायें यथःस्थान और 
निश्रम न होने से बहुत हानि होती है । माँबाप का कतेव्य है कि वे अपने 
बालबच्चों को उचित शिक्षा दें; पपनन्‍तु स्वतत्रता का ठीक मतलब समझ में 
न आझाने के कारण, इस कतेव्य की गुरुता लोगों के ध्यान स नहीं आती । 


इसी से शिक्षा के सम्बन्ध में मॉ-बाप के लिए किसी तरह का क़ानूनी 
न्धन भी नहीं नियत कियाजाता | मॉन्द्राप के इस कर्तव्य के पाषक बहुत 


सवा अध्याय 


पु 
। 


“दी 
लक 
लि १ 


_ सजबूत प्रमाण दिये जा सकते हें---यह नहीं कि कभी किसी विशेष 
कारण से दिये जा सकते हों, नहीं हमेशा द्यि 
बाप पर क़ानूनी बन्धन डालने की ज़रूरत के 

जा सकत हू | परन्तु स्वतत्रता का ठीक अथर 

आता | अतएव शिक्षा के विषय में ये पूर्वोक्त दो 
यह दश। सिफ शिक्षाही की नहीं है | संसार में मनुच्य के जीवन से 
सम्बन्ध रखनेवाली महत्व की जितनी वड़ी बड़ी बांधे हैं उन्नमें से एक 
नये जीव को जन्म देना-अथौत सन्तान उत्पन्न करना- एक हैँ | ओर 
सच पूछ ता यह बात बहुत बड़ी ज़िम्मेदारी की हैं| जिस जीव 
का जन्म दत्ता ह उसके पालन, पोषण आर शिक्षण आदि का उचित 


है च भट 
| सकते हैँ। ओर साँ- 
हुत से प्रमाण दिये 


जञं 
४5 फैकन्कननन, 
साब 
द्व्ग 
खफा पर शक 
चाहाब 


अवन्ध करन का शाक्त जैसस नहीं हैं उसके लिए इतनी बड़ी ज़िम्मेदारी 
लेना साना उम्त नये जाब का बहुत बड़ा अपराध करना है | क्योंकि 


उसका ऊन्ञल या अमज्ञल इसी जिम्मेदारी पर अवलम्बित रहता है | फिर, 
जिस देश भें आबादी बेहद बढ़ रही हैं, या वढन के लक्षण दिखा रही 
ह, उस दश भ मतलब स आधेक सन्तान पेदा करऊे, प्रतियोडिता अथात्‌ 
चढूऊपर। के कारण, मजदूरी का निरत्ने कम करदेना मान्तों उतर सब 
लोगों का बहुत बड़ा अपराध करना है जो मेहनत-मजदूरी करके अपना 
४ट वालेत है। यारप के केसी कसी देशमें यह क़ायदा हैँ कि जब तक वधघू-वर 
इस बात का सपश्रमाण नहा साबित करदते कि भावी सनन्‍्तते के पालन- 
प.परु के ।ल्ए उत्तके पास उाचत साधन हैं तब तक उन्हें (ववह करन का 
अनुम।त चढ़ मिलती । यह क़ायदा बुरा नहीं हैं| गव्नमेण्ट के जो 
कतडय है उन्हींमें से यह भी एक है । अथोतू यह भी उन्हींके 
भतर हूँ, कहर नहीं | अत्एव यह नहीं कहा जा सकता कि इस क़ायदे 
का जारा करके-इस क़ानून को अमृत भे ल्ाकर---गवनसण्ट ने अपने 
तेव्यों का अतिक्रमण किया । इस तरह के क्ायदे समाज की दशा और 
समाज का राय के अनुसार सुभाते के हों या न हों; तथापि ग्वनंसण्ट 
को कोई यह दा।प नहीं दे सबता कि उसने लोगों की रद्तंत्रता में अनुचित 


(5 [5 हु ५ 
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रत पर दस्तदाज़ा का। यह एक एसा क़ायदा हू एक एसा नयम हू- 
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के इसके जारी होने से उन बातों का प्रतिवन्ध होता है जिनसे समाज के 
अहित होने का डर रहता है । अतएबव इसमें गवनभण्ट की दस्तंदाजी 
बहुत मुनासिब है| पर, यदि, किसी विशेष कारण से गवनमेण्ट के द्वारा 
इस तरह का क़ानून बनाया जाना मुनासिंब न समा जाय तो भी 
दरडनीय व्यक्ति को सामाजिक दण्द ज़रूरही मिलना चाहिए-उसकी छी थू 
जरूरही होनी चाहिए | परन्तु स्वाधीनता के सम्बन्ध में आज कल लोगों 
के विचार बड़ेही विजक्षण हो रहे हैं । जो बाते आत्म-सम्बन्धी हैँ, अथोत्‌ 
जिनका सम्बन्ध दूसरों से बिलकुलद्दी नहीं है, उनके विषय में यदि किसी 
की स्वतंत्रता का कोई उल्लेघन करे तो लोग ऐसे उल्लेघन को बरदाश्त भी कर 
लेते हैं | परन्तु जिन वासनाओं-जिन मनोविकारों-की दृप्ति से, डाचित 
स,धन न होने के कारण, भावी सनन्‍्तति को अनेक दुःखों ओर दुगुणों में 
उम्र भर लिप्त रहना पड़ता है, ओर उससे सम्बन्ध रखनवाले लोगों को 
भी सेकड़ों आपदाओं का सामना करना पड़ता है, उनके प्रतिदन्ध को 
यदि कोई ज़रा भी काशश करता हूँ ता लोग उस्ाबलऊुलह: नहीं बरदश्त 
कर. सकते । स्वतंत्रता का कहीं तो इतना आदर और कहीं इतना अना- 
र ! इस तरह का परस्पर विरोध बहुतही आश्रयेजनक हैं । जिन लोगों 
के जिचार इतने परस्पर विरोधी हैँ उनकी तुलना करने से यह सिद्धान्त 
निकलता है कि उन्हें दूसरे आदमियों को हानि पहुँचाने का तो अनिवःय्य 
ऋ।्रिकार है; पर ओरों को हानि न पहुँचाकर खद सुख से रहने का उन्हें 
ज़रा भी अधिकार नहीं | 

.. गवनमेण्ट की दस्तंदाजी की हद क्‍या होनी चाहिए ! कहां तक 
दस्तंदाद़ी करने का हक़ गवरनमेण्ट को है / इस विषय में बहुत री बाते 
पूंछी जा सकती हैं । इस प्रश्न-समूह को मेने पीछे के लिए रुख 
छोड़ा है; क्योंकि इन प्रश्नों का यद्यपि इस लेख से बहुत घना सम्बन्ध है, 
तथापि ये इस निबन्ध के अंशभूत नहीं माने जा सकते | ये ऐसी बाते हूँ 
कि इनके सम्बन्ध में गवनंभेस्ट की दस्तंदजी रतंत्रता के सिद्धान्तों के 
अनसार नहीं अल॒ुचित ठद्दराइ जा सकती; क्याके इन बाता में गवनमेण्ट 
जो दस्तंदाज़ी करती है बह लोगों के काम-काज का प्रतिबन्ध करने के 
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पाँचनों अध्याय, ३३३: 
से नहीं करंती, किन्तु सबं आदमियें। को मंदंद देने के इरादे से 
करंती है | अंब इस बात का विंचार करना है कि सब लोगों के फ्रायदे के 
करने देना अंच्छा हैं; अथवा सब आंदुभियों को अंतर अंलग, यां 
कुछ आदंभियों को मिलकर, करनें देना अच्छा है? 
यदि गंवनेमेंट लोगों के फ़ायदे के लिए कोई कोम करंना चाहे, 
आर संसाज की स्वांधीनता में बाधा डालने का उसका इरादा हो, तो गवने- 
मेंट की दस्तदाज़ी के विरुद्ध तीन तरह के आक्षेप हो सकते हैं। 
पहला छाजिप यह है हि जिस काम को गवर्नमेंट करना चाहती 
वह काम, सम्भव है, गंवनमेंठ की अपेक्षा हर ध्यक्ति--हर आदंगी- 
धिक अच्छी तरह कर सके | साधारण नियम तो यंह है कि जिस काम 
से जिनके हिताहित का सम्बन्ध होता हैं उस काम के विषंय में पंही 
इस बात को अच्छी तंरह जोन संकंते हैँ कि कंबं, केस और कौन उसे 
अंच्छीं तरह कर सकेगा। इस विषय में वें जितना योग्य होते हैं उत्तनां 
आर कीइ नहीं होता | पहलें इस तरहं के क़ोनून वहँँधा बनाये जाते थे कि 
वंयाषारेयों को किस तंरह ठँयापार करता चाहिए ओर उँयापार की चीजों 
के बंनानेवालो को उन्हें किस तरह बंनानो यो बेचना चाहिएं। पर पूर्वोक्त 
सिद्धान्त से साबित है कि लोगों की स्वाधीनता में इंस तरहं की हँस्तंदारी 
करना स्वेधा अन्याय है। व्यवहारशांखत्र के विद्वानों ने इस विषय का पहरः 
ही से बहुत अधिक विवेचन करं डाला है। ओर इस लेंख के तच्ततों 5: 
इसका विशेष सम्बन्ध भी नहीं हे। अतएवब इस विषय में में ओर अछध्ः 
लिखने की जरूरत नहीं समभझतों | 
दूसरा आज्षञेंप इंस लेख से अधिक सम्बन्ध रखती है । इस कारर' 
मैं उंसपर विचार करता हूं. । यद्यपि यहं बात बहुते संम्भेंवं है कि किस 
विशेष काम को गव॑नेमेंट के अधिकारी जितनी उँत्तमता से केरें सकेंगे 
उतनी उंत्तमता से और लोग, मामूली तौर पंरं। ने कर सेकेंगें । परंतु 
सब लोगों को मार्नेसिक शिंज्षों देनें के इरादें से उन्हींसे ऐसे काम करानें 
की अधिक ज़रूरत है| क्योंकि यदिं गंवनमेंढ के अंधिकारी ही इंस तरह 
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के काम करते रहेंगे तो औरों को उन्हें करने का मोक़ाही ने मिलेगा | 
खअ्रतएव उनके मानसिक शिक्षण में बाधा आवेगी | यदि ऐसे काम उनको 
दिये जायेंगे तो उनकी कार्यकारिणी शक्ति प्रबल हो उठेगी; वे उन्हें करना 
सीख जायेंगे, ओर उनके विषय में उनका ज्ञाम भी बढ़ जायगा । राजकीय 
बातों से सम्बन्ध रखनेवाले मुक्दर्मों को छोड़कर ओर सुक्कदमों में पंचों 
से सहायता लेना, लोकल बोर्डा और म्यूनिसिपैज्ञेटियों को यथासम्भव 
स्वाधीनता-पूबेंक काम करने देना, और उदारता और उद्योग के बड़े बड़े 
काम करने के इरादे से सब लोगों को कम्पनियां खड़ी करने देना इत्यादि 
बातें इसी सिद्धान्त पर अवलाम्बित हैं। अथोत्‌ सब लोगों को मानसिक 
शिक्षा देने ही के लिए ये बातें की जाती हैं। इन बातों का सम्बन्ध स्वाधी- 
नता से नहीं है, किन्तु सामाजिक-सुधार था उन्नति से हैं। और यदि 
स्वाधीनता से सम्बन्ध भी है तो बहुत दूर का है। जातीय शिक्षा का अंश 
समझा कर इन बातों का विवेचन इस लेख का उद्देश्य नहीं है; वह किर्स 
आर ही मौके पर शोभा देगा। तथापि यहां पर भी इस विषय में में अपने 
विचार, थोड़े में, प्रकट किये देता हूं । मेरी राय यह है कि इस तरह की 
शिक्षा देना मानों स्वाधीन देश के निवासियों को राजकीय विषयों की शिक्षा 
का रास्ता बतलाना है। आदमी का स्वभाव है कि वह अपने ओर अपने 
कटुम्ब वालों के ही स्वाथे की तरफ़ अधिक नज़र रखता हैं। अतणएब 
राजकीय शिक्षा से उसकी यह आदत, थोड़ी बहुत, छूट जाती है; सावें- 
जनिक हित की बातों की तरफ़ उसका ध्यान खिंच जाता हैं; ओर उनकी 
व्यवस्था करने का उसे सबक़ सा मिलता है | इतना ही नहीं, किन्तु सावे- 
जनिक अथवा अद्धं-सावेजनिक कारणों की प्रेरणा से काम करने की उसे 
आदत पड़ जाती है ओर जिन बातों को ध्यान में रखने से लोग परस्पर 
एक दूसरे से अलग न होकर एक हो जाते हैं. वे बातें उसकी समम्त में 
आने लगती हैं। जिस देश के आदमियों में इस तरह के काम करने की आदत 
ओर शाक्ति नहीं होतो उस देश में स्वाधीन सामाजिक संस्था-स्वाधीन 
राजकीय सत्ता-का चलना असम्भव होता हैं। ओर यदि वह चलती भी 
है तो अच्छी तरह ओर बहुत दिनों तक नहीं चलती | उदाहरण के लिए 
उन देशों को देखिए जहां स्थानिक राजकीय काम करने का मोक़ा सब 
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लोगों को नहीं मिलता। अतएव होता क्या है कि यदि लोगों को राजकार्य- 
: विषयक स्वरंत्रता मित्र भी जाती है तो वह बहुत दिन तक नहीं ठददरती। 
स्वतंत्रता-पूर्वंक हर आदमी की बढ़ती होने, और अनेक दरह से अनेक 
आदक्षियों के द्वारा एक ही काम के किये जाने, से जो फ़ायदे होते है उत्त 
का जिक्र इस लेख में आ चुका है। अपने स्थान, गांव, या शहर के 
राजकीय काम यदि सब लोग खुद करेंगे और कम्पनियां खड़ी करके, बहुत 
सा रुपया लगाकर, यदि वे बड़े बड़े व्यापार और व्यवसाय झ़द करने 
लगेंगे, तो जिन फ्रायदों का जि ऊपर हो चुका है वे उन्हें ज़रूर होंगे । 
इससे बहुत आदमियों का मिल्नकर बनिज-व्यापार करना और स्थातिक 
कारों को ख़दही चलाना बहुत जरूरी बाद है। गवर्नमेंट के जितने काम 
होते हैं उतने अकसर एकही तरह के होते हैं; उनका सांचा-उनका नसू ना- 
सब कही अकसर एकही सा होता पर जो काम्त हर आदसी अल्लग 
अलग, या दस पांच आदमी मिल्लकर कम्पनी के रूप में, करते हैं उन 
सांचे एक से नहीं होते । उनका तरीक़ा हमेशा जुद्म जुदा होता है | इसी 
से उनके तजरूबे भी जुदा जुदा होते हैं । अथवा यों कहना चआहिएः जि 
उनके तजरुबों की-उत्तक अनुभवों को-हद ही नहीं होती ।. ऐसे तजरुदे 
हमेशा विधित्रता से भरे हुए होते हें । अतएव सव लोफें को फ्रायदा पहुँ- 
चान के लिए गबनेमेंट को चाहिए कि वहु समाज, अथीत्‌ जन-समूह 
की कोठी या अम्तानत-खाने का काम करे । अथोत्‌ जुदा जुदा आदमियों 
के जा जदा जदा तजरूत्रे हों वे उसके पास जमा रहें-उनकी ख़बर उसे 
मिलती रहे-ओर बह उन तजरूबों का सबः लोगों में बराबर प्रचार करती 
रह | उसका काम ६ कि. हर तजरुबेकार को वह दूसरों के तजरुबं स 
फ़ायदा पहुँचावे | उसे! इस बात का. कभी आग्रह ने. करना चाहिए कि जो 
रास्ता उसे पसन्द हो उस्तीपर सब लोग: चलें +. 


जन 3 


तीसरा ओर सक से प्रबल्ल आक्तप यह' है कि यदि गवर्नमेंट सब 
लोगों के काम-काज में दस्तंद्जी करने लगेगी तो उच्चकी सत्ता, व्यथे बढ़- 
कर, बड़ बड़े अनथा! का. कारण हांगी। इसलिए उसकी दस्तंदाज़ी को 
 शोकने की बहुत बंडी जरूरत है। जैसे-जैसे गवनेमेंट की सत्ता बढ़ती: है, 


शइंह स्वाधीनता, 


 अथोत्‌ जो काम गवर्नमेंट कर रही है उन कामों की सेख्या जैसे जैस 
आधिक होती है, बेसे ही वसे सब लोग अधिकाधिक गयर्नमेंट की आंखों 
से देखते हें-वैसे ही बैसे वे उसपर और भी अधिक अवल्यग्यित हो जाते हैं। 
इस दशा में लोगों की समझ अधिकाधिक यह हो जञादी दे कि हमकी सुख, 
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दुःख, भय और आशा आदि को देनेवाली सिफ्रे एक हमारी गवनमेंट ही 


: &, ओर कोई नहीं | वही जो चाहे करे। अतएवं जो लोग अधिक महत्त्वा- 


वांक्ती और उद्योगी होते हैं वे गवर्नमेंट के आश्वित बन जाते दें-वे उसकी 
आ्राधीनता स्वीकार करके उसकी चोकरी कर लेते हैं। सड़कें, रेल, बेंक, 
बीमे के दफ़्तर, बहुत लोगों के सेल से बनी हुई कम्पनियां, विश्वविद्यालय, 
ओर सब लोगों के फ़ायदे के लिए स्थापित किये गये धार्मिक समाज 
यदि गवनेमेंट के प्रबन्ध से चलने लगें; इसके सिया, स्यूनिसि- 
पेलिटी और लोकल बो्े जो काम करते हैं वह भी यदि गवर्नमेंट ही करने 
लगे; और इन सब महकमों ओर दफ़्तरों इत्यादि में जो लोग काम करते हैं. 
उनको नियत करना, उनकी तरक्की या लेंनज्जुली करना और उनको हर 
: महीने तनख्वाह भी देना यदि गवनमेंदः ही का कास हो जाय; तो अख- 
: बारों को चाहे जितनी स्वतंत्रता हो और क्लानून बनानेवाली कोंसिल में 
' ग्रजां के चाहे जितने प्रतिनिधि हो, वह देश सिर्फ़ नास ही के लिए स्वतंत्र 
कहा जा सकेगा -। ऐसे दृश में राज्य-प्रबन्धरूपी यंत्र ज़ितता अधिक 
 सुब्यवस्थित ओर कोशल्-पू्ण, अथोत्‌ पेंचदार होगा-उसे चलाने के लिए 
. खूब चतुर अधिकारी ढूंढने की रीति ज़ितुनी अधिक निषुणतापूर्ण होगी-- 
उतनाही आधिक अनर्थे होने की सम्भावना न्‍्री बढ़ेगी। कुछ दिन से ईँग- 
लेंड में इस बात पर विचार हो रहा है कि मवर्नमेंट के दीवानी महकमे 
में जितने आदमियों की ज़रूरत हो उतने प्रतियोगिता, अथोत्‌ चढ़ा-ऊपरी, 
की परीक्षा लेकर चुने जाये | ऐसा करने से नौकरी के लिए सब से अधिक 
शिक्षित और बुद्धिमान लोग भिलेंगे | इस सूचना के अजुकूल भी बहुत 
. कुछ चचो हुई हे ओर प्रतिकूल सी । अथोतू किसी किसी के मस्त सें इस 
तरह की परीक्षा लेकर आ्धिकारियों के चुनने में. लाभदे और किसी किसी 
: के मत में नहीं है। जो लोग इस सूचना के प्रतिकूल दँ उनकी दलीलों में सब 
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से अधिक मज़बूत दलील यह है कि गवर्नमेंट के नौकरों को अच्छी 
सनख्वाह नहीं मिलती ओर उनके पद, अधिकार या जगई का सहात्म्य भी 
अधिक नहीं होता | इससे अत्यधिक गुणी, विद्वान ओर बुद्धिमान लोग 
प्रतियोगिता की.परीक्षा में शामिल न होंगे । किसी कम्पनी में नोकरी कर 
लेना अथवा खुद॒ही कोई व्यापार या व्यवसाय करना उनके छ्लिए अधिक 
लाभदायक होगा । अतणएव वे गवर्नमेंद की नोकरी की क्‍यों परवा करेंगे ? 
जो लोग प्रतियोगिता की परीक्षा के पअतिकूल हैं उनके मुख्य आज्षिप के 
उत्तर में यदि अनुकूल पक्तवाले यह दलील पेश करते तो कोई अआमगख्थर्य की 
बात न थी | परन्तु आश्रय की बात इसलिए है कि प्रतिकूल पक्षवाले ऐसा 
कहते हैं | क्‍योंकि प्रतिकूल पक्षवालें की राय में चढ़ा-ऊपरी की परीक्षा से 
जो बात न होगी उसीके होने की अधिक सस्भावना है। जिस कल्पना 
को काम में लाने से देश की सारी बुद्धिमत्ता, सब कहीं से खिंचकर, गं- 
नेमेट के अधीन हो सकती हो उसे सनकर दुःख होना चाहिए । यदि 
सभी बुद्धिमान आदमी लालच में आकर गवनेमेंट की सेवा करने लगेंगे 
तो बात बहुत अनथेकारक होगी। समाज के जिन कामों सें सुव्यवस्था, दूर- 
दर्शीपन, एका ओर गम्भीर विचारों की ज़रूरत होती है वे यदि गवरनेमेंट 
के हाथ में चले गये, ओर यदि प्रायः सभी तीत्र बुद्धि के आदमी गवरनमेंद 
की नौकरी करने लगे तो, दो चार तत्त्वज्ञानियों को छोड़कर, देश के सारे 
शिक्षासम्पन्न और विद्वान आदमियों का एक महकमाही जुदा हो जायगा; 
ओर बाक़ी सब साधारण आदमियों को, हर बात के लिए, उसी महकमे 
फा मुँह ताकना पड़ेगा । जो कुछ वह कहेगा वद्दी उन्हें करना पड़ेगा, और 
जो रास्ता बह दिखलावेगा उसीपर उनको चलना पड़ेगा। जो लोग चाल्माक 
ओर महत्त्वाकांची होंगे उनको भी अपनी उनक्षति के लिए--अपने स्वाये-साधन 
के लिए-उसींका आश्रय लेना पड़ेगा | इस सबे-शक्ति-सम्पन्न जन-समूह, 
या महकमे, में भरती होना, ओर, होने के बाद धीरे धीरे अपनी तरक्की करना 
ही सब लोगों की महत्त्वाकांत्ता की चरम सीमा हो जायगी | यदि इस तरह 
का कोई महकमा सचमुच-ही बन जाय-यदि इस तरह की कोई व्यवस्था 
. सचमुच ही हो जञाग्र-तों और लोगों को किसी भी महत्त्वपूण ब्िषय में तजरुबः 


श्श्र्य . स्वाधीनता: _ 


हासिल करने का मोक़ाही न मिलेगा ओर इस जन-समूह के कार्यकर्ताओं 
के कार्मों की आलोचना करने, ओर प्रतिबन्ध-पूर्वक उसे एक मुनासिब हृद के 
भीतर रखने, की उनमे शक्ति ही न रह जायगी। इतनाही नहीं; किन्तु ओर 
भी अनथे होंगे | जहां ऐसी व्यवस्था होती है वहां किसी अन्याय-सट्ठडत 
कास के सहसा हो जाने, या सासूली तोर पर कोई कारण देख पड़ने, 
से यदि राजा, या राजसत्ताधारी कोई ओर व्यक्ति, किसी तरह की 
उन्नति या सुधार भी करना चाहता है तो उसे कामयाबी नहीं होती । 
हां, यदि, कोई सुधार उस महकमेशाही के फ़ायदे का हो तो बात दूसरी 
है। रूस के राज्यप्रबन्ध की यही दशा है | उसे याद करके दुःख होता 
है । जिन लोगों को वहां की राज्य-व्यवस्था की जाँच करने का भौक़ा 
मिला है उनकी यही राय हैं। इस महकमेशाही के सुक़ाबिले में ख़ुद 


लि कर । 


 रूस-नरेश, ज्ञार, सी कोई चीज़ नहीं है | उस बेचारे की कछुलछ्ले भी नहीं 
चलती | अपन अधिआरियों में से--अपने सत्रियों में से-जिस वह चाहे 
उसे साइबेरिया के काले पानी को वह भेज सकता दे । उसमें इतनी शक्ति 
ज़रूर है। परन्तु इन लोगों की इच्छा के विरुद्ध, या इनकी मदद के बिना, 
' बह राज्य ही नहीं कर सकता-वह कोई काम ही नहीं कर सकता । 
जार के अधिकारी इतने प्रबल हैं कि. वे यदि चाहें तो, जार की बात पर 
ध्यान ही न दें; यहां तक कि वे, यदि इच्छा करें तो, उसके. हुकूम पर 
भी हरताल खगादें | जो देश रूस की अपेक्षा अधिक सुधरे हुए हैं और 
जहां लोगों के मन में विद्रोह की वासना अधिक रहती है वहां, आधिका- 
_रियों की प्रबल्नता होने से, सब आदमियों की यह इच्छा रहती है कि 
उनके सारे काम गबनमेंट ही कर दे | अथवा, कम से कम, वे इतना 
जरूर चाहते हैं कि, पूछने पर, अपने सब कास करने के लिए उनको. 
गवनमेंट अनुमति ही न दे दे; किन्तु वह यह भी बतलादे कि वे लोग उन 
सब कामों को किस तरह करें। अतएवं यदि उनपर कभी कोई विपात्ति 
आती है तो उसके लिए वे अधिकारियों ही को. ज़िम्मेदार समभते है । 
' यदि कदाचित्‌ आई हुई विपत्ति उन्हें असह्य हुईं तो वेः विद्रोह कर बेठतेः है. 
.और वतेमान गबनेमेंद के प्रतिकूल काम करते हैं । जब बात इस नोजला 


/ 


पाँचवीं अध्याय, स्क्६ 


को पहुँच जाती है तंब शजा या सत्ताधारी किसी और व्यक्ति कों अपना 
आसन छोड़ना पड़ता है | उसकी जंगह कोई और आदमी-चाहे उसे सब 
लोगों की तरफ़ से राज्य करने का अधिकार मिला हो चाहे म मित्रा हो-जा बैठता 
है। वह भी महकंमेशाही के अधिकारियों पर हुकुम चलाने लगता है और 
सब बातें शरायः पूर्वेवेत्‌ होने लगती हैं | वह अधिकारी-मण्डल्ली-वह महकमे 
शाही- जैसी की तेसी बनी रहती है, क्‍योंकि उसका काम करने की योग्यता 
ही ओर किसीमें नहीं रह जाती | 


. पर, अपना काम आपही करने की आदत जिन लोगों की द्वोती है 
उनकी स्थिति ओर ही तरह की होती है; उनमें और ही बातें देख पड़ती 
हैं। फांस को देखिए । वहां बहुत से आदमी ऐसे हैं जिन्होंने फौज में 
परेकरी की है | उनमें से कितने ही ऐसे भी हैं जो उहदेदार रहे हैं: अतएव 
।ई साबेजनिक दल्ना, फ़साद या विद्रोह होने पर अगुआ बनने, और 
लड़ाई छिंड़ जाने पर उसकी व्यवस्था करने, के लायक़ कुछ लोग वहां 
जरूर पाये जाते हैं| जैस लड़ाई के कास में फ्रांस वाले हमेशा तैयार रहते 

ही मुल्की मामलों ओर उद्योग के कामों में अमेरिका वाले तेयार रहते 
यदि अमेरिका की गवर्नेमेंट नष्ट हो जाय, ओर सव लोग बिना गव- 
के छोड़ दिये जायें, तो वे लोग तुरन्त ही दूसरी गवर्नेट बना लें। 
से हर आदमी इस काम को योग्यता से कर सकता है। वे लोग 
किसी भी सुल्की मासले, या सावेजनिक उद्योग के काम, को बुद्धिमानीं, 
सुव्यवस्था ओर निश्चय से करने के लिए हमेशा तेयार रहते हैं । जिस 
देश के लोग स्वाधीन हैं--जो देश स्वतंत्र कहा जाता हैं---वहां आदमियों 
में इन बातों का होना बहुत जरूरी है । और जिन लोगों में ये गुण होंगे 
वे अवश्यही स्वाधीन होंगे; वे कभी पराधीन होकर न रहेंगे । राज्यरूपी 
घोड़े की लंगाम पकड़कर उसे अपने हाथ में रखनेवाल एक या अनेक 
आदमियों की गुलामी ये लोग कभी पसन्द न करेंगे। राज्यसूत्र को हाथ 
में रखे ही के कारण ये लोग अधिकारियों की पराधीनता कदापि बदोइ्त 
करने के नहीं | ऐसे देश में कोई महकमेशाही या अधिकारी-मण्डली इस 
तरह के स्वतंत्र-स्वभाववाले आदमियों से कोई काम, उनकी इच्छा के 
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३४० स्वाधीनता' 


विरुद्ध; नहीं करा संकती है ओर न कोई कार्म करने सें उन्हें रोकहीं 
कवी है. | परन्तु जहां सब काम अधिकारियोंही के द्वारा होते हैं वहां 
उनकी इच्छा के विसद्ध काई काम नहीं हों संकता | क्योकि ऐस देश 
में जितने असुभवशील और काम-काज करने लाय॑क़ लोग होते हें 
उन्हींका समुदाय राज्य को सारी व्यवस्था कंरंता है; वही राज्य चलाता 
है: वही बाक्नी के सब आदमियों पर हुकूमत करता है | यंह समुदाय जितना 
अधिक प्रबल हीता है; उसकी की हुई व्यवस्था जितनी अधिक उत्तम होती 
है; समाज के सब वर्गों में से जितने आधिंक लायक़ ओर बुद्धिमान आदमी 
नौकरी के लालच से इंस समाज में शामिल होते हैं; और उसमें प्रवेश 
पाने के लिए जिस तरह की शिक्षा दरकार है उस तरहँ की शिक्षा को 
लोग जितना आधिक प्राप्त करते हैं; पराधीनता की उत्तनीहीं अधिक वृद्धि 
देश में होती दं-उतनाही अधिक सब लोग गुलामी के पंछ्ज मे फँसते हैं 
आधिकारी लोग भी इस फांस से नहीं बंचते; उनको भा शुत्राम बनना 
पड़ता है । क्‍योंकि, जिस तरह, सब साधारण आदमी अधिकारी-मण्डल के 
दास होकर रहते हैं उसी तरह अधिकारियों को भी अपनी महकमेशाही के 
क्रायदे-क़ानून का दास होना पड़ता हैं। इस विषय में चीन का उदाहरण 
ध्यान में रखने लायक़ हैं| वहां के बहुत बड़ें अधिकारी मन्दारिन कहलाते 
हैं। ये मन्दारिन ओर मामूली किसान, दोनों, कहां की राज्य-पद्धति के 
एक से गलाम हैं । # जेसूइट लोगों ने जो पन्‍थ चलाया है उसे उन्होंने 
अपने फ़ायदे-अंपनी उन्नति-के लिंए चलाया है। परन्तु इस पन्‍थ का प्रत्येक 
आदमी अपने ही बनाये हुए नियमों का सब से बंड़ो दास ही गया हे । 


रद - 


ही - | 


फिर; इस बात को भा न भूलना चाहिए कि यंदि वेश भर के 
बुद्धिमान, चतुर ओर योग्य आदमी गवनेमेंढ के नोकर हो जायँगे तो 


+ क्रिश्चियन लोगों के रोमन कैंथलिकं पन्‍थ की यहँ एक शाखा है। भोलदवें शतक 
के प्रारंभ में इसे स्पेन के एक आंदमी ने निकाला । पहले इंस शाखा की बहुत आदर हुआ 
पर पीछे से पोप महाराज इससे अंप्रसन्न होगये | इस कोरण इसकी बेहद अवनति हुई । 
पर यह शाद्धा अभी तक जीवित हैं। सेण्ट झेवियर नामक एके पादरी इस शाखा में 
बहुत प्रसिद्ध हुआ है। उसके नॉम की एके कलिज बंबई में है ।इस सम्प्रदायवोल 
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भुत मिताचारी और अकसर विद्वान भी होतें है । वे बेहुँधा विवाह नहीं करते । 


| घ्र्व हि ३ कं क़् 


पॉचवो अध्याय, २४१ 
एक न एक दिन मसानसिकही नहीं, किन्तु शारीरिक उन्नाति का भी 
हास शुरू होजायगा। जितने गवनेमेण्ट के नोकर होते हैं वे क्विसी न 
किसी सहकमे स ज़रूर सम्बंध रखते हैें। ओर सार महकमे अपनी 
अपनी स्थिति के अनुसार बेंधेहुए नियमों के अनुसार काम करते हैं | 
इसका फल यह होता है कि अधिकारी ओर कम्मेचारी लोग आलसी हो 
जाते हैं ओर एक मुद्त के बनेहुए रास्तों से जाने की उन्हें आदत है 
जाती हैं| यदि कदाचित्‌ गवनमेण्ट के महकमेशाही के किसी आदसी 
के सिर में कोई नई बात सूझी तो बाकी के सब लोग, कोल्टू के बेल 
पग सी अपनी पुरानी राह छोड़कर, उस नई बात की तरफ़ दोड़ पड़त हैं । 
पर वे उसे जांचने की तकलीक नहीं उठाते कि वह ठोक हैं या नहीं | देखने 
में भिन्न, पर, यथाथ में, एकही रास्ते से जानेबालें इन गवर्नभणट के 
नोकरों को सानसिक और शारीरिक हास से बचाने आर उनकी बुद्धि को 
तेज़ बनाय रखन, का साधन सिफ्रे यह हैँ कि उनके दाम काज की खूब 
अच्छी समाकाचना करके उन्हें ठिकाने पर त्वाने के लिए देश में महकस- 
शाही के बाहर स्वतंत्र स्वभाव के कुछ आदमी रह | अतणव इस बात को 
बड़ी ज़रूरत है कि देश में ऐस भी साधन रहें--ऐसे भी उद्योग, घंधे, 
कल, कारखाने इत्यादि खुले--जो गवनमेण्ट के मुहताज न हों | इसस 
कया होगा कि जो लोग उनस सम्बन्ध रक्खेंगे उनका बड़ बड़ कार्मा 
के गुण-दोष समभने का सोक़ा मिलेगा और इनका तजरुबा भी बढ़ेगा। 
उन लोगों की बुद्धि में तेजी आजायगी ओर वे गवनेसर्ट के अधि 
कारियों के काम की ख़्ब अच्छी ससालोचना कर सकेग । यदि किसीकी 
यह इच्छा हा कि गवर्भेण्ट के अधिकारी होशियार और लायक् हों, 
नई नई उपयोगी बातों को निकाल सकें, और दूसरों की वतल्लाई हुई 
उन्नतिशील यक्तियों को मान भी लें; अथवा यदि कोइ यह चाह कि 
गवनभेण्ट के अधिकारियों और कस्मचारियों का महकमा सिफ्कर परिठतमार्न 
या विद्यादाम्भिक आदभियों का समूह न बन जाय; ता उस चाहय 
कि जिन व्यवसायों को--जिन उद्योगों को--करने से मनुष्य-जाति पर 
हुकूमत करने के योग्य गुश प्राप्त होते हैँ उन सब्॒ को वह गवनसेण्ट क 
अधिकार में न जाने दे | 


ल्‍्ध् 
"६ 
कि 


स्वाधानता | 


आदमी की खतंत्रता और उन्नति को बहुत बड़ी बाधा पहुँचाने- 
वाली अनेक आपदायें हँ-अनेक शनिष्ट हैं-अनेक विल्न हैं । परन्तु इन 
आपदा।आ। का आरम्भ कब होता हैँ ! यह एक ग्रश्न हे । ओर राजनीति से 
सम्बन्ध रखनवाल जितने विशेष जटिल ओर मुशकिल प्रश्न हैं. उन्हींसे 
स एक यह भी हूँ । इसी अश्न को लोग दूसरी रीति से श्री पूछ सकते 
ह-अथोत अपन सुख्ध के बाधक विज्नों को दूर करने के लिए समाज, 
अपने मुखिया मनुष्यों के समुदाय के रूप में जो गवरनभेण्ट (अथोत्‌ 
राजसभा) नियत करता है उसस होनेवाल्ले हित की अपेक्षा अनहित की 
मात्रा कब अधिक दोने लगती है ? इस प्रश्न का उत्तर देना सानो इस 
सिद्धान्त का पतिपादन करना है कि देश में जितने बृद्धिमास, साशि| 
आर चतुर आदसी हां उनमें से मतलब से अधिक आदपशध्षयों को 
गवन्सस्ट के अधीन न होने देकर, उन सब की एकीमूत बौद्ध 
चठुरता आर शक्ति से जितना हो सके उतना आधिक फ़ायदा उठाना 
चाहुए | यह एक ऐसा प्रश्न हैं कि इसका उत्तर देने में अनेक छोटी 
झाटा वाता पर विचार करना पढ़ता हे ओर उसके अनेक खाद छाट 
भदा का भा व्यान स रखना पड़ता है । अतएव इस सम्बन्ध से कोई 
सव-व्यायक नियस नहीं किया जासकता । परन्तु भेरी समझ में जिस 
व्यावहारिक बात का ज़िक्र में करने जाता हूं उसे ध्यान में रखने से 
उसका अनुसरण करने से आये हुये विन्न और अनिष्ट दर हो जायेंगे। 
उस के अजुसार काम करने से आपदाओं से रक्षा होगी। द्शं 


मान कर सासन रखने से अहित होने का डर न रहेगा और सब कास 


व्यवास्थत्त रात से चला जायगा । वह तरव यह हँ कि शराजसत्ता से 


संन्‍्बन्ध रखनवाला आधिकार जहा तक हो सके, आंधिक आदासया म 


वाट दना चाहए | पर एसा करते में श्स बात का खयाल रखना चाहिए 


कि आावकारय। को अपना कतेव्य पूरा करने में किसी तरह कि बाधा 
ने आव-अथात्‌ अपना अपना कतव्य पूरा करने के लिए उन लोगों 


पास जा अधिकार ओर साधन हों उनमें कमी न होने पावे | एक बात 
यह और होनी चाहिए कि, जहां तक हां; राज्य-विषयक सारी बाते एक 


पाँचवों अध्याय रे 


मुख्य अधिकारी के पास पहुँचें ओर उसके पास से और लोगों को वे 


प्राप्त हो सके | उदाहरण के लिए असेरिका के न्यू इंगलेंस्ड नामक सूबे 
को का ९... लत न हे 
| दश्झछ | द्वहा दा स्यानासपत। हटा च्छ् अधन्ध चहल खफा आर 


2] के 


नमूनदार है । जहा बक्यूनिश्चियालिटी होती हैं वहांवाले अपनी तरफ़ से 


हु न्दू हक ञ्् कक न कार द्यृ प्र झ्म श्र 228 छू] ३ ७ ३ टोल 
सस्धर चुलत है आर उसका सतत“ कास, ४ छा थाड़ू, वॉट दते है | वह 
फू लय ५ कक फ्ता ( 2 हद 
कार्स सम्वबरा आर कश्मयारयाहां पर नहीं छाड़ दिया जाता । एर एक 


हकमें में देखभाल करनेवाला एक दक्कर अलग होता है।इस दक्र 
की आअुख्य अधिकारी, सब म्यूनीसिपालिदियों के क्रायदे, मिस्र और रद- 
बदल इत्यादि बातों स सम्बन्ध रखनवाल कागज पे दक्तर में 
रखता है| दूसरे देशों की स्यानिस्िपालिटियों में जानने लायक जितने 
रद-बदल होते हैं उनकी सी वह ख़बर रखता है। यही नहीं, किन्तु 


राजनीति-शासत्र के मामूली सिद्धातों से सो वह अपना परिचय बनाये 


का ८5. . #. चर हा ० १५ 
रखता हैँ । देशभर जतना स्यू।नासपाल।टया हाठा हु उनक दछ्तरा को 
जांच करने, ओर जो कुछ उनमे हाता है उसे जानने, का इस आअफक्सर 
को पूरा अधिकार रहता हैं | जो वातें सब लोगों के जाबन लायक होती 


जेट ५ “के 8 यो, च् हा. 2. ४. 5 
हुँ उनको उसे देशभर में फेशाना भी पड़ता है। इस वात की ज़िम्मदारी 


पे &. -५ शक जञ रे कप ् 
उसके सिर रहती है | हर जगह हर दक्कर का जो अधिकारी हाता है 


उसे, स्थानिक कारण से, किसी किसी बात से, अनुचित आजह हो जाता 
है; अथवा उसकी राय सड्भीचित होजादी है | पर सब से बड़े दक्कर के 
प्रधान अधिकारी का पद ओर अधिकारियों के पद से झचा होता 
ओरों की अपेकज्ञा बहुत अधिक बातें मी उस सुनने को मिलती 
अतणएव वह किसी विषय थे अनुचित आम्रह नहीं करता ओर न उसकी 
राय ही सड्भाचित होती है | इससे उसकी सूचनाओं को लाभदायक और 
मान्य समझ कर नीच दरजे के सब अधिकारी ख़शी स क़ंबूल करते हैं 

परन्तु ऐसे सुख्य अधिकारी का अधिकार इतना बढ़ा चढ़ा हुआ न होना 
चाहिये कि उसके बल पर जो काम वह कराना चाहे उसे वह जबरदस्ती 
कर सके। बलप्रयोग का अधिकार--किसीको लाचार करने का अधिकार--- 


उसे मिलना सुनासिव नहीं | इस विषय में उसको सिर्फ़ इतनाही अधिकार 


>क् 
पेड 


स्वार्धपानता । 


होना चाहिए क्रि म्थूनिसिपालिटी के सम्बन्ध में जितने क्रायद-कानून 
बनाये गये हे। उनकी तामील वह और आधिकारियों से करा सके | पर 
जिन बातों के विषय में काई क्लायदे नहीं बताये गये उन्हें करना या 
न करना उसे अधिकारियोंही की मर्जी पर छोड़ देना चाहिए । उनके 
लिए वही ज़िम्मेदार हैं | जिन लोगों ने यथानियम अधिकारियों को चुना 
जे ७ बार ९. ३३, भा को ब कक भर न ज्ञ न स्स रे ये य्‌ हे 
है वे ख़दहीं एस सामलों को देखभाल कर लग। जा जनसझुदाय, या 
के के 0 रे ४३ 5 हक 25 43 का 
जो कासिल, कानून बनाता हैँ उस चाहिए कि बह म्यूनासपालिटो से 


सम्बन्ध रखनेबाले कानून भी बनावे ओर यदि कोइ उन्हें अमल में न 
लावे, या किसी प्रकार उनको भज्ञ करे, उसे वह सज़ा भी द॑ । मुख्य 


अधिकारी का काम यह देखने का है कि सब कम्सचारी क़ानून के अनुसार 
अपना अपना कांस करते है या नहीं यदि वह देखे कि कोई कम्संचारी 
क़ानून को अमल में नहीं लाता है, या उसके किसी अश को वह भज्ञ 
करता है, ते अपराध के गौरव-लाबव का विचार कर के, उस कम्मचारी 
को संज्ञा दिलाने के इरादे से यातों बह मेजिस्टेट से प्राथना करें, या 
जन लोगों ने उप कम्मेचारी को रक्खा हो उनसे, उस निकाल देने के 
लिए, वह सिक्कारिंश करे | इस देश में श़रीब आदमियों के पालन-पोषण 
के विषय में एक क्रानून है । यह क्रानून सुनासिब तोर पर अमल में लाया 
जाता है था नहीं-इस बात की देखभाल करने के लिए एक व्यवस्थापक 
सभा है| इस सभा को जो अधिकार मिले हैं वे उसी वरह के हैं जिस 
तरह के आधिकारों का वन यहां पर मेने किया हैं| गरीब आदमियों 
के फरड, अथात्‌ चन्दे, की व्यवस्था करने के ल्लिए जो कम्भचारी नियत हैं 
उनपर अच्छी तरह देखभाल रखना इस सभा का कास है । इस सभा 
को कुछ अधिकार इसस भी अधिक मिले हैं | परन्तु इसका कारण यह 
है कि, यहां ग़रीबंं के पालन-पोषण के विषय में, कहीं कहीं, आधिक 
अचव्यवस्था हो गई थी ओर वह ख़ब मज़बूत होगई थी--उसने जड़ 
पकड़ ली थी । मक्तखतोर कंगलों की संख्या इतनी बढ़ गईं थी. कि उनस 
किसी एकही जगह, या शहर, के आदमियों को तकलीफ न होती थी; 


[कक 


किन्तु य गले आस पास के गाँवों तक में पहुँच जाते थे ओर सब लोगों 


फिज्फकी 


पचिरवों अध्याय 


ला 
जद 
क् 


को तंग करत थे | किसी शहर, क़सब या गांव की स्यनिसिपालिटी को 
यह अधिकार नहीं है कि अपने कम्भचारियों की अव्यवस्था या बदइन्त- 
ज़ामी से वह कँगलों को दूसरे शहर, या क़सबे, या गांव में फेल जाने दे और 
उनके द्वारा वहां वालों को भी तक़लीक का वह कारण हो। अतए्व इस 
अनाचार--इस अव्यवस्था-कों रोकने, ओर केगालखानों के पास-पड़ोस 
के मज़दर आदभियों की नीति को बिगड़ने स बचाने, के लिए यहां की 
व्यवस्थापक सभा को कुछ अधिक अधिकार देने की ज़रूरत पड़ी | 
विशेष व्यापक क्रामूबन बनाने ओर अपराधियों को दूर तक दमन करने 
की जो शक्ति इस देश की व्यवस्थापक सभा को मिली है वह सवंथा 
न्याय्य है; क्‍योंकि देशभर के हिताहित से उसका सम्बन्ध है | परन्तु 
सब लोगों की राय इस बढ़ी हुईं शाक्ति के अनुकूल नहीं है । इससे यह 


आ 


सभा अपनी इस शक्ति को कम काम में लाती ६ | परन्तु उसक न्‍्यायसद्भत 


रह 


होने भें कोई सन्देह नहीं है| हां यदि किसी एकह्ी आध शहर या गाँव 
का केंगजों के उपद्रब से वचाने के लिए यह शक्ति दींगई होती तो वात 
दूसरी थी। मेरी राय में हर महकसे के लिए एक ऐस दफ़॒र की जरूरत है 
' जिसमें उस महकसमें के सत्र दफ्करों की रिपोर्ट पहुँचा करें और जहांसे 
ओर लोगों को उस महकमे से सम्बन्ध रखनवाली सब बातें मालूम 
हो जाया करें | गवनसेंट को चाहिए कि बहू ऐसा अबन्ध करें जिसमें 
हर आदमी को अपना काम उद्योग और उत्साहपूवंक करने की उत्तजना 
मिलते | कोड बात ऐसी न हो जिसमे फिसीके उद्योग च्् र॒ उत्साह कटी 
ब्राद्धि में किसी तरह का विन्न आवे। इस वात का जितना आधिक खयाल 
गवर्नभेट रक्‍खे उतना थोड़ाही समझना चाहिए । यादिे जुदा जुदा हर 
आदसी के. या अनेक आदमियों के समुदाय के, उद्योग ओर बल को उत्साह 
बढले गवनमेण्ट खदहीं अपने उद्योग को बढ़ाने लगे; अथवा यदि 
गोंकोंसब बातें वतलानें, सकाह देने ऑर उनसे काई भूल हा 
जाने पर उपे उनझे गल्ले उतार देने के बदले, हथकड़ी आर बेड के जार 
पर वह उनसे जबरदस्ती काम लेने लगे; अथवा यदि उनका एक तरफ़ 
हूटा कर, अथीत्‌ उनकी परवा न करके-उनको तुच्छ समभकर-उनका 


२४६ स्वार्धीनता | 


काम गवनमेट ख़द॒द्ली करने लगे, तो समझना चाहिए कि उसने अप 
आधिकार की सीमा का उल्लड्लनन किया। अतणव यह निश्चित जानना चाहिं! 
कि उसी समय से अनथ का आरम्म हुआ | किसी देश-किसी राज्य--क 
क्रीमत या योग्यता उन लोगों की क्रीमत या योग्यता पर अवलम्बि 
रहती है जो उस देश में रहते छैे। अथासत प्रजा जितरनाही अधिक योर 
आर सुशिक्षिता होगी राज्य-व्यवस्था भी उतनीही उत्तम, हृढ़ आर बलवत॑ 
होंगी । अतएबव जो गवर्नमट प्रजा की मानसिक वृद्धि और एक उर्ना 
तरफ पूरा ध्यान न देकर प्रजा की छोटी छोटी बातों में सिफ्रे इस लि 
दखल देती है जिसमे वे बातें कुछ अधिक योग्यता से की जाये, अथव 
अनुभव के आधार पर बनाये गये काम-काज करने के नियमों ६ 
अनुसारही लोग उन्हें करें, उसे पीछे से अफ़सोस होता है । जो गवनमें 
प्रजा की मार्नासक वृद्धि की तरफ दुल॑रुय करती है ओर उस अपन 
गुलाम समभाकर इस लिए दुर्बल कर देती है जिसमें वह गवर्नेसेंट क॑ 
आज्ञा के अनुसार सारे काम-फिर चाहे वे प्रजा के फ़ायदेही के लि 
क्यों न हो--चुपचाप किया करे उसे, कुछ दिलों में, यह बात अच्छी तर 
मालूम हो जायगी कि छोटे आदमियों से-अथोत्‌ जिन में बहुत थोई 
बुद्धि है उनसे-बड़े बड़े काम कभी नहीं हो सकते | उसके ध्यान में या 
बात भी आजायगी कि जिस राज्यरूपी पेंच के अच्छी तरह चलाने- 
जिस महकमशाहीरूपी यंत्र को सफाई से जारी रखने-के लिए उसने प्रज 
का इतना नुक्कसाान किया वह यंत्र अब अधिक दिन तक नहीं चल सकता 
क्योंकि जब प्रजा की बुद्धि, उद्योगशीलता ओर शक्ति का सववेथा ह्ासह 
हो जायगा तब उस यत्र को चलावेगा कोन ? अतणव वह जखूरही बन 
हे जायगा |. 





